प्रकाशक -- 
श्रीमहावीर अंथ प्रकाश मंद्रि, 
भानपुरा (होलकर-राज्य) 





हे से क्षमा प्रार्थेना-- 

हमने “भगवान्‌ महावीर” के भाद्रपद शुक्क 
पूर्णिमा तक ग्ादकों के पास पहुँचादेने का वायदा 
किया था । उसी वायदे के अनुसार पुस्तक चित्रों 
सहित एकादशी पर ही नेयार हो गई थी पर 'निल्द- 
बधी कलकत्ते में होने के कारण यह इतने विलम्ब 
से पाठकों के पास पहुँच रही है । इसके लिये हर्मे 
दुखहे। 


सुद्गरृकंब्नक 
गणपति रष्ण मुजेर, 
श्रीलक्ष्मीनारायण प्रेस, 
बनारस सिटी । १३९९०००४१४ 


भगवान्‌ महावीर पर 


न्याय विशारद न्यायाचास्थ जनमुनि श्री न्‍्यायविजयजी 
की सम्मति 


'जिनोका चरित्र अभी तक किसी भी लोक-भाषा में पूर्णतया ( सागो- 
पाग ) प्रकाशित नहीं हरआ है उन सहावीर देव के जीवन के लिखने के 
लिए लेखक फो शनश' साधुयाद । यह शुभ अध्यवसाय भौर शुभ प्रयत 
सर्यथा कजुमोदनीय हैं । इसके लिखने में लेखक ने अनेकानेक 

अर्न्थों के आधार पर गवेपणापूर्ण दृष्टि से जो काम लिया है 
बह इस पुस्तक की प्रशंसनीय विशेषता है। ऐतिद्वासिक दृष्टि और 
वैज्ञानिक पद्धति का अनुसरण तो--इसके अंदर--यथा संभव भादि से 
क्नन्‍्त्र तक टै ही किन्तु कहीं कहीं विचार-स्वातन्म्य का उपयोग भी दीख 
पदढता हैं; परन्तु इस समय के लिये वह तो दूषणरूप न होकर भूषणरूप 
हे, और प्रक्तायान्‌ के लिये बह अनिवार्य भी | हाँ, केवल कल्पनासम्भूत- 
मर के जाधार पर मताग्र्टी हो जाना, निःसन्देद्द, दृदय की अनुदार बृत्ति 
४ । वर्समान नयी रोशनी के कई लेखकों के अंदर ऐसी बृत्ति पाई जाती 
४ | अम्तुत पुस्तक में भी कहीं यह यात पाई जाय तो कोई भाश्रर्य नहीं । 
झटियों का ्लोगा प्रायः एर एक कार्य में साइजिक हैं । 

पुस्तक घड़े फाम वी है| महावीर-जीवन की ऐसी पुस्तक यह पहले 
ही नगर भाती हैं। जेन के सभी फिरके वालों को अपनाने के 
योग्य है । भौर आशा है कि--महावीर-देव के जीवन-चित्रण के किए 
ऐसे छोटे बड़े प्रयक्ष अधिफाधिक अध्यवसाय पूर्वक जारी रहने पर एक 
दिन बह भा सकेगा कि मष्ठावीर-जीवन का सम्पूर्ण-ब्यवस्थित महाभारत 
दुन्या के सम्मुख रकया मायगा। 


इन्द्रौर 
अश्विनक्रषणा १ एवि० प्रुनि न्‍्यायविनय 
वि० भर्मन्सवत्‌० ३ 
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च्प्-झ 


श्रोमान्‌ राय सेठ चांटमलजी सीयांचाले, 
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9७ /> ् का 
चोट.-चित्र परिचय के लिये पृष्ठ भरपा ८5५ देखये। 


हि भूमिका । १! 


9४० है: वविकक 


5३5३४ न महात्माओंने पृथ्वी पर अवतीर्ण होकर जीवन के कठिन 
ः जि रहस्यों को सुल्साने का प्रयन्न किया है--जिन मह्दा- 
हु त्माओं ने मनुष्य जाति के कल्याण की कामना पर 
छह>222४ 2 अपनेस जीवन का वलिदान कर दिया है और जिन 
मद्दात्माओं ने भूली हुईं मनुष्य जाति को ज्ञान के पथ पर लगाने का 
अवछ प्रयास किया है उन महात्माओं के जीवन चरित्र सर्वस्राधारण के 
लिए कितने उपयोगी हैं यह बतलाने की अवश्यकता नहीं । उन्नत देश्ञों 
में और सुसंस्कृत साहित्य में ऐसे जीवन अल्झ्वार स्वरूप समझे जाते हैं । 

आज दम पाठकों के सम्मुख ऐसे ही उच्च श्रेणी के एक महान्‌ पुरुष 
का जीवन चरित्र लेकर उपस्थित होते हैं । पाठकों को इस जीवन चरित्र 
के पदनेसे माद्म होगा कि भगवान्‌ महावीर का व्यक्तित्व कितना उन्नत 
और उदार था, उनका चरित्र कितना कठिन और संयम पूर्ण था एवं 
उनका उपदेश कितना दिव्य और मनोहर था। 

आजकल भारतवर्ष में साम्प्रदायिकता की लद्दर इतनी अधिकता के 
साथ उठ रही दहै--जाजकल हमारा धार्मिक वायुमण्डल ऐसा विक्ृत दो 
रहा है कि उसमें रहकर वास्तविकता का अचार करना की बहुत कठिन हो 
रद्दा है। भगवान्‌ महावीर का जीवन चरित्र लिखने वाले के मार्ग में भी 
ऐसी अनेक वाधाएँ आकर उपस्थित होती हैं। साम्प्रदायिक झग़ों के 
कारण भगवान्‌ महावीर का भी रूप ऐसा? विक्नत दो गया है कि उसमें से 
वास्तविकता को निकालना अत्यन्त कठिन है। दिगम्वरी छोय कहते हैं-** 


(२) 


भगवान्‌ महावीर वाल प्रद्मचारी थे, श्वेताम्बरी कहते हैं नहीं उनका विवाह 
हुआ था । ऐसी हालत मे लेखक के विचारों का ठिकाना नहीं रह जाता, 
उसे सत्य का अन्वैषण करना सहा कठिन हो जाता है। साम्प्रदायिक दक्ष 
से जीवन चरिन्न लिखनेवालों को तो इन दिदतों का सामना नहीं करना 
पडता पर जो एक सार्वजनिक एवं सर्वोपयोगी अन्थ लिफने बैठता है 
उसे तो महा भयझ्ऋर कठिनाइयों का सामना करना पढ़ता है। हमारे 
खयाल से इसी कारण आजतक किसी भी विद्वान्‌ ने इस कठिनाई पूर्ण 
काल में द्ाथ ठालना उचित न समझा । 
लेकिन इन सब कठिनाइयों जोर असुविधाओं का अनुभव करते हुए 
भी एम इस महान दुस्तर भौर कठिन कार्य्य में हाथ डालने का प्रयास कर 
रहे हैं। भगवान्‌ मद्वावीर का जीवन चरित्र इतना गस्भीर और रहस्पएण है 
कि उसे लिखना तो क्‍या समझना भी महा कठिन है । अनुभव शील कौर 
दिग्गज विद्वान्‌ ही इस महान्‌ कार्य्य में सफ़ल हो सकते है । हम जानते 
हैं कि महावीर के जीवन चरित्र को लिखने के लिए जितनी योग्यता की 
द्रकार है उसका शर्तांत सी हममें नहीं है। फिर भी इस महान्‌ कारस्ये 
में हाथ डालने का कारण यह है कि कुछ भी नहोने की अपेक्षा कुछ होना 
ही भच्छा है, कम से कम भविष्य के लेखकों के लिए ऐसी आधार-शिलामों 
का साहित्य सें होना आवश्यक है । 
यहाँ हम यह बतला देना आवश्यक समझते हैं कि हमने यह अन्थ 
किसी पक्षपात के वश होकर नहीं लिखा है और न इस गन्ध की रचना 
किसी सम्प्रदाय विशेष ही के लिए की है।इस अन्ध को लिखने का हमारा 
अधान उद्देश्य ही यह है कि इसे सब लोग जैन और अनैन, श्रेताम्बरी 
भौर दिगम्बरी प्रेम पूर्वक पढ़ें और लाभ उठावें । लेखक का यह निर्भीक 
मन्तव्य है कि “भगवान्‌ महावीर” किसी सम्प्रदाय विशेष की मौरूसी 
जायदाद नहीं है। वे सारे विश्व के हैं---उनका उपदेश सारे विश्व का 


३ ही 8 फकी, 


वल्याण करता है। ऐसा स्थिति में यदि कोई पाठक इसमें साम्प्रदायिकता 


( ३) 


की भावनाओं को हँठने का प्रयत्न करेंगे तो निराश होंगे। क्योंकि ज्गे 
लेखऊ सास्प्रदायिकता को देश और जाति की नाशक समझता है उसके 
अन्य में पेसी भायनाओं का मिलना क्से सम्भव है ? हाँ, जो लोग निर- 
पेक्ष माव से मद्ावीर के जीवन के रहस्थों को भौर उनके विश्वव्यापी 
सिद्धान्तों को जानने के उद्देश्य से इस ग्न्‍्य को सोलेंगे तो एमारा विश्वास 
है कि वे अवश्य सन्तुष्ट होगे । 

मद्दायीर के जीयन से सम्बन्ध रखनेदाली जितनी सर्वब्यापी चांतें 
छेखऊ को दिगम्परी भ्न्थों से मिली वे उसने टिगम्बरी अन्धों से छीं, 
इवेताम्थरी गन्‍्यों से मिली थे उसने श्वेताम्थरी अन्धों से लीं, मितनी 
यौद्द प्रन्थों से मिीं थे बौद्ध शन्यों से लीं, भौर जितनी अंग्रेजी अन्यों से 
मिली ये अंग्रेती अन्थोंसे लीदे। जोजो वातें मिस उद्ध से उसकी 
युद्धि क्रो सान्‍्य हुई उन्हें उसी ठक्न से लिखी & । सम्भव है हमारे इस 
कृत्य से ुछ पाठक नारा हों, पर इसके लिए हम छाचार हैं. हमने 
एमारी बुद्धि के अनुसार यहाँ तक बना मदह्ायीर के इस जीवन को उत्कृष्ट 
और सर्यव्यापी बनाने का श्रयास किया है । 

इमारे सयार से मद्रावीर फे जीवन का मद्ित्व इससे नहीं होसकता 
कि वे परद्मचारी थे या पियादित, इससे भी उनके जीवन का महत्व नहीं 
बड़ सझता हि थे प्ाह्मणी के गर्भ में गये थे या नहीं । मद्दावीर के 
जीयन का सदस्य तो उनके असण्ठ त्याग, फठिय संयम, उसत चरित्र 
और विश्वव्यापी उदारता के अन्तर्गत छिपा हुआ है । उसके पश्चात्‌ उनके 
जीवन का महत्व उनके विश्वव्यापी और उदार सिद्धान्तों से है। इन्द्ीं 
चातों फे कारण भगवान्‌ मद्वायीर संसार के सब महात्माओों से आगे बढ़े 
हुए नजर आते हैँ । इन्हीं बातों के कारण संसार उनकी इजत करता है। 

हमारा कर्तव्य है कि हम इस सक्कीणेता भौर साम्प्रदायिकता को 
छोद कर--जो कि हमारी जाति और धर्म का नाश करने वाली ह--महा- 
योर की वास्तविकता को समझने का प्रयत्न करें| पक्षपात के अन्धे चरमें 


( ४) 


को उत्तारकर हम उन तत्तवों को देखें जिनके कारण महावीर “भगवात्र्‌ 
महावीर” हुए हैं । यदि इस निपेक्ष हो घुद्धि को शुद्ध कर महावीर के 
जीवन के गग्भीर रहस्यों का, उनके उदार और अ्षसण्डनीय तत्वों का 
अध्ययन करेंगे तो हमें वह उज्वल आनन्द, दिव्य शान्ति और छान का 
अलौकिक भकाश दिखलाई देगा जो चर्णनातीत है । 

इस अन्थ के भ्रणयन में हमें करीब ५५ छोटे बढ़े अन्धों से सहायता 
मिली है, उन सब के लेखकों के हम कृतज्ञ हैं । सब गन्थों का न्‍्मोल्टेस 
करना यहाँ असम्भव है इसलिए उनमें से कुछ मुज्य २ अन्धों का नाम 
दे देना जावश्यक समझते हैं । 

महावीर जीवन विस्तार ( गुजराती ) । 

त्रिपिष्ठशाला के पुरुषों का चरिन्न ( गुजराती ) | 

कल्पसूत्र, आचाराद्ध सूत्र और उत्तराध्यन सूत्र । 

मद्दावीर पुराण । 

कव्पसून्र उपर निबन्ध ( गुजराती ) | 

दर्मनजेकोबी द्वारा लिखित सूत्रों की भ्रस्तावना । 

डाक्टर हार्नेल के लिखे हुए जैनघर्म सम्बन्धी विचार । 

बोद्धपव ( मराठी )। 

दैशिक शास्त्र ( हिन्दी ) । 

भारतवर्ष का इतिहास ( छाछा छाजपतराय )। 

जैनधर्मनु आहिसातत्व ( गुजराती ) । 

झुक्तिका स्वरूप ( हिन्दी सरस्वती से )। 

जैन साहित्य मा विकार थवा थी थयेली हानि ( गुजराती ) । 

डाक्टर परटोल्ड का घूलिया में दिया हुआ व्याख्यान । 

जैनदर्शन ( भुनि न्यायविजयजी )। 

अवचनसार ( झुन्दकुन्दाचार्य्य )।॥ 

समयसार (  ,, 3३: 


(५४) 
श्रेणिकचरित्र ( हिन्दी ) 


उपरोक्त साद्दित्य के सिवा कई अंग्रेजी, बद्धछा अन्थों और सामयिक 
पत्तों से भी सहायता मिली है। जिसके लिए लेखक उन सव रचयिताओों 
फे प्रति कृतज्ञता प्रकट करता है । 


गत 2 ववन्द्राज भण्डारां विशारद 


ध्रावणीपूणमा १९८१ 
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जब अधर्म का दुखद राज्य द्वोतां है जारी। 
होते हैं अन्याय जगत में निशिदिन भारी ॥ 
सामाजिक सब रीति-नीतियाँ नस जातो हैं । 
अनार की वृत्ति हृदय में वस जाती हैं ॥ 


तब ऐसे स॒त्पुरुष का, होता झट अचतार है। 
जो अपने सच्चरित से, हरता पापाचार है ॥ 


भारत में जब सदाचार की गिरी अवस्था। 
वर्णाश्रम की नहीं रह गई मूछ व्यवस्था ॥ 
नर-पक्ुुओं की फैल रही थी हुर्गुण-सत्ता । 
अष्ट हो रही थी सुनियों की प्रिय नयन्मत्ता ॥ 


महावीर भगवान का, उसी कारूआगम हुआ । 
जिनके तेज-प्रताप से, नष्ट ऊत्त ऊधघम हुथा ॥ 


पूज्य पिता सिद्धार्थ धन्य ! थीं ज्िशला साता। 
वैज्ञाकी था जन्म-नगर सब सुख का दाता ॥ 
तीस वर्ष में जगज्ञारू तज हुए तपस्वी । 
कर्म-भोग निवॉण-सुपथ में हुये यशस्वी॥ 
सदुपदेश दे देश को, पाठ अहिंसा का पढ़ा। 
अमर हुये इस लोक में, जैन घर्स आगे बढ़ा ॥ 
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राणा -« 
'$ ल्ृहत दिनों की बात है--करीब ढाई हज़ार वर्ष व्यतीत हुए 
# होंगे--जब भारतीय समाज के अंतर्गत एक भय- 
दुर विश्वृंखला उत्पन्न हो रही थी। वे सब सामा- 
ज्ञिक नियम जो समाज को उन्नत बनाये रखने के लिये प्राचीन 
ऋषियों ने आविप्कृत किये थे न2-अ्रष्ट हो चुके थे। वर्योश्रम 
व्यवस्था का वह सुन्दर दृश्य जिसके लिये प्लेटो और एरि- 
म्टोटल के समान प्रसिद्ध दाशनिक भी तरसते थे, इस काल में 
बहुत कुछ नष्ट हों चुका था, त्राह्यण अपने ज्राह्मणत्व को भूल 
गये थे । साथ के वशीभूत होकर वे अपनी उन सब सत्ताओं 
का दरुपयोंग करने लग गये थे जो उन्हें प्राचीन काल से अपनी 
बहुमूल्य सेवाओं के बदले समाज से कानूनन प्नाप्त हुई थी। 
ज्त्रिय लोग भी त्राह्मणों के हाथ की कठपुतली वन अपने कतंव्य 
से च्युत दो गये ये। समाज का राजदंढ अत्याचार के हाथ में 
जा पढ़ा था | सत्ता अहंकार की गुलाम द्वो गई थी, राज मुकुट 
अधर्म के सिरपर मण्डित था, समाज में ज्ाहि त्राहि मच गई थी। 


भगवान्‌ मद्दावीर १८ 


बलच््च्य्हह्कनल्ा 8)0४७ 

भारतवर्ष के सामाजिक और धार्मिक इतिद्यास में यह काल 
बड़ा दही भोषण था | यह वह समय था जब भनुष्य अपने मनु- 
प्यत्व को भूल गये थे--सत्ताघारी लोग अपनी सत्ता का दुरुपयोग 
करने लग गये थे, बलवान निवलों पर छुरा तान कर खड़े हो 
गये थे, और त्रे लोग पोसे जा रहे थे जिन पर समाज की पवित्र 
सेवा का भार था । 

समाज के अन्तगत अत्याचार की भट्टी धघक रही थी | 
धम पर खाथथ का राज्य था; कर्तव्य सत्ता का शुलाम था, करुणा 
पाशविकता की दासी थी, मनुष्यत्व अत्याचार पर वलिदान कर 
दिया गया था । झुद्र श्राह्मणों के गुलाम थे, स्त्रियां पुरुषो के घर 
की सम्पत्ति-मात्र समझी जाने लगी थीं, प्रेम का नामो निशां 
ने बल प्राचीन अन्थों से रह गया था। सारे समाज से “जिसकी 
लाठो उसकी भेस” वाली कहावत चरितार्थ हो रही थी । 
, मतलब यह है कि ब्राह्मणों के अत्याचारों से सारा भारत 
झूच्घ हो उठा था, सव लोग एक ऐसे पुरुष को प्रतीक्षा कर रहें 
थ जो अत्याचार की उस धधकती हुई भद्दी को बुझा कर समाऊ 
में शान्ति की स्थापना करे--ज्ञो अपने गम्भीर विचारोा स भरके 
हुए लोगों का राह पर लगादे, जो अपने दिव्य सदुपदेश से लोगो 
नी आत्म-पिपासा को शान्त कर दे । एवं जो सलुष्यो को मलु- 
प्तत्व का पवित्र सन्देशा सुना कर उस अशान्ति का नाश कर दे 
णायों कहिये कि जो नष्ट हुए धर्म को संशोधित कर नवीन 
विचारों के साथ नवीन-रूप-में जनता के सम्भुख रक्‍्खे । 

समाज के झन्तगेत जब इस प्रकार-की आवश्यकता होती है 
व्व प्रकृति उसे पूरी करने के लिए-अबश्य किसी महापुरुष को 
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अ्यद्धल नल 
पैदा करती है | प्रकृति का यह नियम सनातन है । इसी नियम 
के अनुसार उसने तत्कालीन सामाजिक परिस्थिति का संशोधन 
करने के लिये एक साथ दो महापुरुषों को पैदा किये। ये दोनों 
भह्यापुरुप भगवान महावीर और भगवान्‌ चुद्धदेव थे । संसार 
के इतिहास में इन दोनों ही महात्माओं को कितना उच्च स्थान 
प्राप्त है, यह बतलाने की आवश्यकता नहीं । 
इन दोनों मद्दापुरुषों ने भारतवर्ष में अचती् होकर यहा 
की नेतिक, मानसिक, सामाजिक और धार्मिक दुरावस्थाओ का 
निराकरण कर समाज के शअ्रन्तगत ऐसी जीवित शान्ति उत्पन्न 
कर दी कि जिस के प्रताप से भारतीय समाज एक वार फिर से 
उमच्नत समाज कदलाने के लायक हो गया । इनके उन्नत चरित्र 
ओर सद्दिचारों का जनता पर इतना दिव्य और स्थायी प्रभाव 
पड कि जिसके फारण वह भविष्य में भी कई शताब्दिया तक 
अपना कतेव्य-पालन करती रही । तात्पय्य यह है कि इन दोनो 
महापुरुषों ने अपने व्यक्तित्व के बल से भारत में पुन. स्वर्ण 
चुग उपस्थित कर दिया । 
इन्दीं दोनों मद्गात्माओ में से भगवान मद्द|वीर का पवित्र जीवन 
चरित्र इस ग्रन्थ मे अद्धित हैं। आजकल के कुछ लोग भगवान 
मद्दावीर को घहुत द्वी संकीर्ण निगाह मे देखते हैं | वे उनकी 
मय्योदा केवल जैन समाज तक ही भानते हैं | पर वास्तविक 
बात ऐसी नहीं है । आगे हम यह बतलाने का प्रयत्र करेंगे कि 
महावीर पर केवल जैनियों का दी अधिकार नहीं दे । यह सत्य है 
कि उन्होंने पूर्व प्रचलित जैन धर्म को प्रहण कर उसे छुछ संशो- 
धन के साथ अचारित किया, पर इससे यह कदापि सिद्ध नहीं 
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हो सकता कि भगवान महावीर पर केवल जैनियो का ही अधि- 
कार है। 

हमारे खयाल से तो उनका एक एक वाक्य विश्व-कल्याण 
के निमित्त निकला है और उससे विश्व का प्रत्येक व्यक्ति लाभ 
उठा सकता है। उनका सन्देश कितना सावजनिक और सबे- 
व्यापी है इसका दिग्दर्शन कराना भी इस ग्रन्थ का एक प्रधान 
उद्ृश्य है। आगे चल कर हम ऋ्रमानुसार ऐतिहासिक, पौराणिक 
ओर मनोवैज्ञानिक दृष्टियों से उनके जीवन ओर सिद्धान्तो का 
विवेचन करेंगे । 


( पहला अध्याय ;.. 
को एड जाकर हि 


उप्त समय का भारतवर्ष 


$)<4*+- ४:०५ 
# क्पृरबान महावीर के समय में भारतवर्ष तीन बड़े भागों में 
४ . चेंटा हुआ था | उसमें से बीच वाला भाग “सब्मिम- 
देश” (मध्यदेश) कहलाता था। मनुस्मृति के अनु- 

सार हिमालय और विन्ध्याचल के घीच तथा सरस्वती नदी के पूर्व 
और प्रयाग के पच्छिम वाले प्रान्त को मध्यदेश कहते हैं । इस 
मध्यदेश के उत्तर वाले प्रान्त को “उत्तरा-पथ” और दक्षिण वाले 
प्रान्त को “टक्षिणा पथ कहते थे | इन सब प्रान्तो में उस समय 
मिन्न भिन्न राजा गज्य करते थे। साम्राज्य का कुछ भी सगठन 
नहीं था, उस समय फे प्रसिद्ध राज्यों में से चार राज्यो का विशेष 
रूप से उल्लेग मिलता हैं :-- 

१--मगध--इसकी राजधानी राजगृह थी | यद्दी वाद को 
#पाटलिपुत्र" घन गई । यहां पहले राजा विम्बसार ने राज्य 
झिया और उसके पश्चात, उसके पुत्र अजातशब्रु ने। इस वश 
का प्रवतक शिक्षु नाग नामक एक राजा था । विम्बसार इंस वश 
का पांचवां राजा था, उसने अगदेश अथोत्‌ मुंगेर और भागल 
पुरका जीतकर अपने राज्य में मिला लिया । 
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२--दूसरा राज्य उत्तर-पश्चिम में कोशल का था। इसकी 
राजधानी “श्री वस्ती” रापती ज्ञदी के तीर पंत के अल सें 
स्थित थी | ऐ 

३--तीसरा राज्य कौशल से दक्षिण की ओर वत्सो का 
था | उसकी राजधानी यमुना तीर पर कौशाम्वी थी | इसमें 
परन्तप का पुत्र “उदयन” राज्य करता था | हेमचन्द्राचाये के . 
कथनानुसार उदयन के पिता का नाम “शतानिक था” । 

४--चौथा राज्य इससे भी दक्षिण में “झवन्ति” का था, 
इसकी राजधानी उजयिनी थी और यहां पर राजा “चण्डप्रद्योत” 
राज्य करता था । 

इन चार के अतिरिक्त निम्नांकित छोटी बड़ी बारह राजनै- 
तिक शक्तियां और थीं । 

१--अद्ज राज्य--इसकी राजधानी चम्पापुरी--जों आज 
कल भागलपुर के समीप है--थी । 

२--काशी राज्य--जिसकी राजधानी बनारस में थो। 

३--वज्जियो का राज्य--इस राज्य में आठ वंश सम्मलित 
थे,'इनमें सबसे बड़े लिच्छुवि और विदेह थे। उस समय से 
यह राज्य प्रजातन्त्र के सिद्धान्तों पर व्यवस्थित था। इसका 
क्षेत्रफल तेइंससी मील के लगभग था। इसकी राजधानी मिथिला 
थी । प्रसिद्ध कमयोगी राजा जनक इसी विदेह वंश के थे । 

४--कशीनारा और पावा के मल्ल ये दोनों खाधीन जातियां 
थी । इनका प्रदेश पवेत के अच्चल मे था | 

' »--चेदि राज्य--इसके दो उपनिवेश थे, पुराना नैपाल में 

ओर नबीन पूते में कौशाम्त्री के समीप था। 
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६--ऊुर राज्य-इसको राजधाली इन्द्रप्रस्थ थी । इसके पूर्व 
में पांचाल और दक्षिण में मत्स्य जातियाँ चसती थी । इतिहासशझ्ञों 
की राय में इसका ज्षेत्रफल दो सहस्त वर्ग मील था । 

७---से राज्य पांचालों के थे । इनकी राज्धानियों “कन्नौज” 
ओर 'कपिला” थीं | 

८--मत्स्य गज्य जो छुरु राज्य के दक्षिण मे और जमुना 
के पश्चिम में था, इसमें अलबर, जयपुर, और भरतपुर के हिस्से 
शामिल थ | 

५--अग्सेनों का राज्य--इसकी राजधानी मथुरा में थी । 


१०-अश्मक राज्य-इसकी राजथानी गोंदावरी नदी के तीर 
पालन या पोतली में थी । 

४7--गान्धघार-इसकी राजधानी तक्षशिला मे थी । 

१:--कआम्बोज राज्य-इसको गजधानी द्वारिका में थी । 

बड़ स्मस्ण रखना चाहिये फ्ि उपरोक्त सोलह ही नाम 
शासक जातियो के थे, पर इन जातियों के नाम से उनके अवीनम्थ 
देशो के भी यही नाम पढ़ गये थे | इन जातियो शअ्यथवा राज्यों 
ऋ ऊपर कोई शक्ति ऐसी न थी ज्ञो इन पर अपना 'आतझ्ू जमा 
सके । अथवा इन रूवों को एकत्रित कर एक छतन्नी साम्राज्य का 
सगठन कर सऊे। ये छोटे छोटे राज्य कमी २ आपस में लड़ 
भी पड़ते थे क्‍योंकि राजनैतिक स्वतंत्रता के भाव लोगो हे 
अन्तर्गन बहुन फैल हुए थे । 

उस काल में उत्तरीय भारत फे अंतर्गत बहुत से प्रजातन्त्र 
राज्य भी थे। अध्यापक “राइज़डेविड्स” अपनी “टवुद्धिस्ट- 
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इण्डिया” नामक पुस्तक में निम्नांकित ग्यारह प्रजातन्त्र शज्यो का 
इल्लेख करते हैं:--- 

१--शाक्यों का प्रजातन्त्र राज्य-जिस की राजधानो “कपिल- 
बस्तु” में थी । 

२--भग्गो का प्रजातन्त्र राज्य-जिसकी राजधानी 'संसुमार 
पहाड़ी” थी । 

३--बुल्लियों का प्रजातन्त्र राज्य-जिसक्री राजधानों 
“अलकप्य” थी | 

४--कोलियो का भ्जातन्त्र राज्य-जिसकी राजधानी “केश- 
पुञ” थी | 

७--कालामो का प्रजातन्त्र राज्य-जिसकी राजधानी “राम 
भाम” थी । 

६--मलयों का प्रजातन्त्र राज्य-जिसकी राजधानी “कुशि- 
नगरी” थी । 


- ७--मलयों का प्रजातन्त्र राज्य--जिसको राजधानी 
“पावा” थी | हे 
“ ८--मलत्रयो का प्रजातन्त्र राज्य--जिसको राजधानी 
शी' थी । 
९---मौय्यों का प्रजातन्त्र राज्य-जिसकी राजवानो पिप्पल्ली 
घन थी | 4" 
* १ ०--विदेहो का प्रजातन्त्र राज्य-जिसकी राजधानी 
मिथिला थी । ' 
२--लिच्छावियों का प्रजातन्त्र राज्य-जिसकी राजधानो 
वैशाली थी । भगवान्‌ भहावीर की 'मातां इस्रों वंश की 
लडकी थी । | प । 
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ये सव प्रजातन्त्र राज्य प्राय: आजकल के गोरखपुर, बस्ती 
ओर मुजफ्फरपुर जिले के उत्तर में अथात्‌ बिहार प्रान्त में 
फेले हुए थे | ये जातियाँ प्रजातन्त्र के सिद्धान्तों पर शासन करती 
थी | इनकी शासन प्रणाली कई वातों में प्राचीन काल के यूनानी 
प्रजातन्त्र राज्यों के सदृश थी । इन प्रजातन्त्र जातियो में से सब 
से वी शाक्य जाति थीं। इस जाति के राज्य की जन सख्या 
उस वक्त करीब दस लास थी, उनका देश नेपाल की तराई में 
पृव से पश्चिम को लगभग पचास मील और उत्तर से दक्षिण 
को फरीब चालीस मील तक फैला हुआ था। इस राज्य की 
राजधानी कपिलवम्तु में थी। इस राज्य के शासन का काय 
णक सभा के ठारा होता था । इस सभा को “सथागार” कहते 
थे | छोट और बडे सब लोग इस सभा में सन्मिलित होकर 
गब्य के कास्य में साग लेते थे । “संयागार”? एक बड़े भारी 
सभाभवन में जुटती थी । इस सभा सें सत्र लोग मिलकर एक 
व्यक्ति को सभापति चुन देते थे। उसी को राजा का सम्मान- 
सूचऊ पद शआाप्त होता था । उस समय भगवान्‌ बुद्ध के पिता 
इस सभा के सभापति थे । भगवान गौतमबुद्ध इसी प्रजाठन्त्र 
के एक नागरिक थे । यहाँ पर रह कर उन्होंने स्वाधीनता की 
शिज्षा भी प्राप्त की थी । और इसी प्रजातन्त्र राज्य के आदश पर 
उन्होंने अपने मिश्लु सम्प्रदाय का संगठन सी किया था। 

वज्नियों का प्रजातन्त्र राज्य प्राचीन भारत का एक सयुक्त 
राज्य था। इस प्रजातन्त्र राज्य में कई जातियाँ सम्मिलित थी। 
इस संयुक्त राज्य की राजधानों बेशाली थी। इसकी दो प्रधान 
जातियाँ व्रिदेह और लिच्छवि नाम की थी! वर लोग तान 
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मनुष्यो को चुन कर उनके हाथ से शासन कास्त सौंप देते थे 
ये तीनो अग्रणे सममे जाते थे। लिच्छवियों की एक मह्दा- 
सभा थी। इस महासभा मे भी सब लोग सम्मिलित द्वा कर 
काय्ये सें भाग लेते थे । “वर्ण जातक” ओर “चुलमकलिंग 
जातक” नामक बौद्ध अ्नन्‍्थे में इस महासभा के 5 
सख्या ७७०७ दी गई हैं। ये लोग महा सभा में वंठ कर न 
सिर्फ कानून बनाने से राय देते थे, अत्युतू सेना और आय व्यय 
सस्वन्धी सभी वातों की देखभाल करते थे। यह भमद्यासभा 
राज्य-शासन की सहूलियत के निमित्त नौ सभासदो फो चुनकर 
उनकी एक कसेटी बना देती थी । ये नो सभासद्‌ “गणराजन' 
कहलाते थे । ये लोग समस्त जनसमुदाय के प्रतिनिधि द्वोते थे। 
“अ्ट्ट साल जातक” नामक बौद्ध भ्न्थ में लिखा है कि इन सभा- 
सदों का नियमानुसार जलाभिपेक होता था। और तब ये राजा 
को पद॒वी से विभूषित किये जाते थे । 

ये प्रजातन्त्र राज्य कमी कभी आपस में लड़ भो पड़ते थे । 
#४कुनाल जातक” नामक बौद्ध प्रन्थ से लिखा है कि एक वार 
शाक्यो और कोलियों सें वढ़ा भारी युद्ध हुआ। युद्ध का कारण 
यह था कि दोनों दी राज्य अपने अपने खेत सींचने के निमित्त 
रोहिणी नदी को अपने अधिकार में रखना चाहते थे । 

उस समय के राजा लोग आपस में किस प्रकार लड़ा 
करते थे. इसका खुलासा निम्नांकित उदाहरण से हो जायगा । 

उस समय कौशल देश में “अह्मदत्त” नामक एक राजा 
राज्य करता था। उसने अपनी कन्या का विवाह मगध के राजा 
“अेरिक” ( विस्वसार ) के साथ कर दिया और आप अपने 


र्७ भगवान्‌ महावीर 
“ज्ज्ल्य्छा: 


पुत्र प्रसेनजित को राज्य देकर आत्म-चिन्तन में लग गया । राजा 
श्रेणिक ने भी कुछ समय पश्चात्‌ अपने श्वसुर का अन्ुकरण 
कर राज्य का भार श्रपनी घड़ी रानी के पुत्र कुणिक ( अजात 
शत्रु ) के हाथ में दे दिया और वह केवल राजकाय्य की देख- 
रेख करता रहा। पर अजातशञ्ुु को इतनी पराधीनता भी 
पसन्द न आई और उसने कपट करके अपने पिता को मरवा 
डाला । कहा जाता है कि अजातशश्रु को यह दुष्ट सलाह बुद्ध 
के चचरे भाई देवदत्त ने दी थी। अपने चहनोई की इस हत्या 
से राजा प्रसेनजित को बड़ा क्रोध आया, और उसने क्रोघित 
होऋर मगध राज को दहेज खरूप दी हुई काशी नगरी को 
उत्पन्न को पुनः जप्त कर लिया । इस घटना से कुद्ध होकर 
अजातशन्रु ने प्रसेनजित के विरुद्ध युद्ध छेड़ दिया । पर बहुत 
चेष्टा करने पर भी वह कृतकाये न हो सका और अन्त में वह 
प्रसेनजित के हाथ बन्दी हो गया । प्रसेनजित को उसके दीन 
मुखमण्डल पर बड़ी दया आई और अन्त में अजातशन्नु के 
बहुत प्रार्थना करने पर उसने उसे छोड़ दिया | इतना ही नहीं 
अपनी लड़की का विवाह भी उसके साथ कर दिया, एवं काशी 
को जागीरी भी उसे वापस फरदी । इसके तीन वप पश्चात्‌ जब कि 
प्रसेनजित कार्यवश कहीं बाहर गया हुआ था, उसक लड़के 
“ब्रिसदाभ” ने पीछे से अपने पिता के विरुद्ध विद्रोह खडा कर 
दिया, और उस विद्रोह में सहायता प्राप्त करने की आशा से चह 
अजातशत्नु के पास जाने को उद्यत हुआ, पर दैवयोग से रास्ते 
ही में उसके भ्राखान्त हो गये । प्रसेनजित उस काल का एक 
बड़ा ही न्‍्यायी राजा था। बचपन से द्वी वह बढ़ा घुद्धिमानः 
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ओर दूरदर्शी था | तक्षशिला विश्वविद्यालय में उसने विद्योपाजन 
किया था। इसने अपनी बहन के साथ चौद्धधर्म ग्रहण किया 
था और वौद्धधर्मावलम्बिनी कन्या से ही विवाह करने का 
इसका इरादा था । बहुत कोशिश के पश्चात्‌ इस शाक्र्य बंश की 
एक कन्या का पता लगा । पर शाक्य राजा ने इसे कन्या देने से 
इन्कार किया, क्योंकि वे कौशल राज्य को अपनी कन्या नही 
देते थे। इस पर प्रसनजित ने उनसे युद्ध करना चाहा । पर 
इस अवसर को टाल देने के निमित्त उन्होंने अपनी दासी पुत्री 
वासवक्षत्रिया को राजकुमारी कह कर उसके साथ प्रसेनजित की 
शादी कर दी । “विरुदाभ” प्रसेनजित की इसी ख््री का लड़का 
था । जब विरुदाभ वड़ा हुआ और उसे यह घटना माछूम हुई 
तो उसने इसका वदला लेने के लिए कपिलवस्तु पर चढ़ाई कर 
दी और वहां के लोगो की इस निर्देयता के साथ कतल की कि 
जिससे वहां पर रक्त की नदियां बहने लगी। इस घटनाओ से 
तत्कालीन राजकीय परिस्थिति का अनुमान करना अपेत्ताकृत अवश्य 
आसान हो जायगा। 
मतलब यह है कि बुद्ध और महावीर के समय में भारतवर्ष के 
02 वायुमर्डल  आि होने के पूर्ण लक्षण नज़र आने 
लगगये थे । क्‍या लोगो मे प-सम्यन 
कार्य में, सामाजिक 00 कक कर पक 
अड्डों में क्रान्त के लक्षण प्रगट होने लग गये थे। देश का वायु- 
के ये को पूर्ण तैयारी कर चुका था। यह बात निविवाद 
सेद्ध 
नही हो लक हक अरिस्दि हे गा 
वनने में सैकड़ो 
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छश्चूरु ३ एछतक 
वर्ष लग जाते हैँ । बहुत ही शनेः शनेः क्रम क्रम से ऐसी परि- 
स्थिति तैयार होतो है इसलिए यह निश्चय है कि बौद्धधर्म और 
जैनधम के समान विशाल क्रान्तियों की तैयारी भारतवर्ष दो या 
चार वर्षों से नहीं, प्रत्युत सैकड़ों वर्षों से कर रहा था। 


उस समय के बड़े वड़े नगर 


भगवान महावीर के समय में इस देश मे निम्नांकित बडे 
बढ़े नगर थे | इन सत्र नगरों में ऊँचे २ प्राचीर बने हुए थे । 
इन नगरो के महान घूने, इट और पत्थर के बनाये जाते थे । 
लकड़ी का भी प्रचुरता से छपयोग किया जाता था, मकान बहुत 
सजे हए रहने थे, कई मकान सात मंजिल के होते थे । इनमें गर्म , 
स्नानागयार भी रहते थे । ये स्नानागार प्राय' तुर्की ठद्ग के होते थे। 
६--अशेध्या जो सरयू नदी पर था । 
२--बनाग्स जो गंगा त्तीर पर धा--5उस समय इसका 
ब्रिम्तार करीय ८० मोल था । 
३--चम्पा-यह अ्रद्ध राज्य की राजधानी थी और घम्पा 
नदी के किनारे बसी हुई थी । 
४---काम्पिला-उत्तरीय पाथ्वाल जाति की राजधानी थी । 
»५---कौशाम्थी-बनारस से २६३० मील की दूरी पर यमुना 
तट पर म्थित थी | यह व्यापार की बहुत चडी मण्डी थी। 
६--मधुपुरी-यद यमुना तीर पर शुरसेनों की राजधानी 
थी, कई लोगो का सत है कि वर्तमान भथुरा वही स्थान है जहां 
सधुरा या मधुपुरी थी । 
७ --राजा जनक की राजधानी थी । 
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८--राजगृह--मगघ को राजधानी थी । 

९--रोरुक सौवीर--जो वाद को रोरुआ बन गया और 
जिससे वर्तमान काल का सूरत निकला है । उस समय भी यह 
व्यापार की बड़ी भारी मण्डी थी । 

१०--सागल---5त्तर पच्छिम में था इसके राजा ने सिकन्दर 
का सामना किया था । 

११--साकेत--जो उन्नाव जिले के अन्तर्गत सई नदी के 
तट पर सुजानकोट के स्थान पर पहचाना गया है । 

१२--श्रावस्ती--यह बुद्धकाल के छ: प्रसिद्ध शहरों में 
से एक थी। 

१३--उज्जेन--यह मालवे का प्रसिद्ध शहर था । 

१४--बैशाली--इसका घेरा १० मील था | 


उस समय को ग्राम रचना 


प्रोफ़ेसर रिस डेविड्ज़ अपनी “चुद्धिस्टिक इंडिया” नामक 
पुस्तक भे उस ससय के गावो का वर्णन करते हुए लिखते हें कि 
उस काल में सब गांव प्रायः एक ही तरीके के बनाये जाते 
थे। सारी बस्ती को एक जगह इकट्ठटी करके उसको गलियों में 
चाँटा जाता था, गांव के समोप वृक्षों का एक मंड रखा जाता 
था; उन वृक्षा को छांह में प्राम-पंचायत की बैठक हुआ करती 
थी । बस्ती के आस पास खेती की ज़मीन होती थी गोचर भूमि 
पब्लिक प्रापर्टी सें-रक्‍्खी जाती थी। जंगल का एक डुकड़ा इस 
लिये छोड़ दिया जाता था कि जहां से भत्येक व्यक्ति जलाने के 
लिये इंधन ला सके | सब लोग अपने अपने पशु अलग सम 
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प्ड्ोटाः 
रखते थ। पर गोचरभूमि सभी की सम्मिलित रहती थी। 
जितनी जमोन में खेती होती थी उसके उतने ही भाग कर दिये 
जाते थे जितने कि उस ग्राम में घर द्वोते थे। सब लोग अपने 
अपने टुकड़ों में खेती करते थे । जल सिंचन के लिये नालियाँ 
चनाई जाती थीं। सारी जोती हुईं भूमि की एक बाड़ रहतो थी । 
अलग 'अलग ख्ंतों की अलग अलग बाड़ें न रहती थी। 
सारी भूमि गाँव फी मिल्कियत समकी जाती थी। भाचीन 
कथाओं में ऐसा एक भी उदाहरण नहीं मिलता कि जिसमे 
क्रिसी भागीदार ने अपनी जोती हुई भूमि का भाग किसी 
विदेशी के द्वाथ चंच दिया हो । किसी अकेले भागीदार की अपनी 
भमि चर्सीयत करने फा भी अधिकार जथा। यह सव काम 
नत्कालीन रिवाजों फे अनुसार होते थे । उस समय राजा भूमि 
का मालिक नहीं समझा जाता था। वह केवल कर लेन का 
अधिकारी था । 





आर्थिक-अवस्था 





उस समय की दन्तकथाओं और पुराणों से पता चलता है 
कि उस काल में भी इस देश में कई प्रकार के व्यवसाय जारी 
ये | जैसे बढ़ई, लुद्दार, पत्थर छीलने वाला, जुलाहे, रगरेज़. 
सुनार, कुम्हार, धीवर, कसाई, व्याध, नाई, पालिश करने वाले, 
मार, सगमस्मर की चीज़ें बेचने वाले, चित्रकार आदि सब 
तरदद के व्यवसाई पाये जाते थे, उनकी कारीगरी के कुछ नमूने 
प्रोफसर रिस डेविड्स ने “ुद्धिस्टिक इण्डिया” नामक पुस्तक के 
दें श्रध्याय में दिये है । सब तरह के व्यवसायो के होते हुए भी 
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जल 
उस समय प्रधान धंधा कृषि का ही समझा जाता था । आजकल 
की तरह न तो उस समय यहाँ की जनसंख्या द्वी इननी बढ़ी हुई 
थी और न यहाँ का अन्न विदेशो में जाता था | इस काग्ण 
सब्र व्यक्तियों के हिस्से मे जीवन-निवाह के पूर्ति या उससे भी 
अधिक ज़मीन आती थी | खेती की उत्पन्न का दसवाँ हिस्सा 

जहाँ राज्य कोप में जमा कर दिया कि वस सव्॒ ओर से निश्ि- 
न्तता हो जाती थी। सरदारों--सरकारी कम्मचारियों और 
पुरोहितो को इनास की ज़मीन भी मिलती थी. ;पर उस 
जमीन का इन्तिजाम उनके हाथ में नहीं ग्हता था। इन्तिज़ाम 
के लिये दूसरे कृपिकार नियुक्त रहते थे | 

पैसे लेकर सझदूरी करने का रिवाज डख समय बत्रिल्कुल न 

था | मजदूरी को लोग हेच सममने थे | सब लोग अपनी ख्वतंत्र 
आजीविका से कमाते और खाते थे । न उस समय धनाठ्य 
ओर अमीर मिलते थे न निर्धेन और गरीब । बहन बड़े २? कार- 
खान और फम्से भी उस समय नहीं थे। सच लोग अपने और 
अपने कुट्म्ब के निवोह के लायक छोटा सा धन्धा कर लेते और 
सन्तोष-पूवेक जीवन-यापन करते थे । केवल ब्राह्मणों के खार्थ 
की मात्रा बढ़ी हुई थी । और इसी कारण समाज के इतर लोगो 
के हृढय में उनके प्रति घृणा के भाव उदय हो रहे थे । 


| ॥ पु | 0० फक 2 प 
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उपरोक्त विवेचन पढ़ने से पाठकों के मन में उस समय की 
राजनैतिक और आधिक-अवस्था के प्रति कुछ श्रद्धा को लहर 
का उठना सम्भव है | पर उन्हे हमेशा इस बात को ध्यान मे 


रा 
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ग्य्व्लेलानय 
रखना चाहिए कि जहाँ तक समाज की नेतिक और धामिक 
परिम्थिति सन्तोप-ज्ञनऊ नहीं होती, वहाँ तक राजनैतिक परि- 
स्विति मी--फिर चाहे वह बाहर से कितनी ही अच्छी क्यो न 
हो--कभी समुन्नत नहीं हो सकती । समाज की नैतिक-परिस्थि- 
ति फा गजनेतिक परिस्थिति के साथ कारण और कार्य का 
सम्बन्ध है । यटि समाज की नैतिक-स्थिति खराब है, यदि तत्का- 
लीन जनसमुदाय में नैतिकतल की कमी है, तो समझ लीजिए 
कि उस काल की राजनैतिक स्थिति कभी अन्छी नहीं हो सकती- 
इसके विपरीत यदि समाज मे नैतिकवल पयाप्त है, जनसमुदाय 
के मनोमावों में व्यक्तिगत स्वार्थ की मात्रा नहीं है तो ऐसी हालत 
मे उस समाज की राजनैतिक स्थिति भी खराब नहीं हो सकती । 
यदि हुई भी तो वह बहुत द्वी शीघ्र खुधर जाती है। किसी भी 
राजनेतिक आन्दोलन को भविष्य आन्दोलन कतोओ के नेतिक- 
बल का अध्ययन करने से बहुत शीत्र निकाला जा सकता है। 
यह सिद्धान्त नूतन नहीं, प्रत्युत बहुत पुरातन है-और इसी 
सिद्धान्त की विस्मृति हो जाने के कारण ही भारत का यह दीघे- 
कालीन पतन हो रहा दहै। अस्तु ! 

अब आगे हम उस काल की सामाजिक और नैतिक परि- 
स्थिति फा विवेचन करते हैँ । पाठक अवश्य इन सब परिस्थितियों 
को मनत कर वास्तविक निस्कपे निकाल लेगे । 

भगवान्‌ मद्गावीर का जन्म होने के बहुत पूजे आय्ये लोगों 
के समुदाय पंजाब से बढ़ते बढ़ते बंगाल तक पहुँच चुके थे । 
उत्तम आवहवा और उपजाऊ ज़मीन फो देख कर ये लोग 
स्थायी रूप से यहीं बसने लग गये । अब इन लोगो ने चौपाये 

हे 
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“न्य्छलाता 
चराने का अस्विर व्यवसाय छोड़ फर खेती करना प्रार्म्म किया । 
इस व्यवसाय के कारण ये लोग स्थायी रूप से मकान वना ६ 
कर रहने लगे । धीरे धीरे इन मकानों के भी समुदाय वनने लगे, 
ओर वे आम सज्ञा से सम्बोधित किये जाने लगें। इस अ्रफार 
स्थायी रूप से जम जाने पर कुदरत के फानूनानुसार इन लोगो 
के विचारों में परिवर्तन होने लगा। इधर उधर फिसते रहने 
की अवस्था में उनके हृदय में खल अभिमान उत्पन्न नहीं 
हुआ था, पर अब एक स्थल पर स्थायी रूप से जम जाने 
के कारण उनके मनोभाषों मे स्थलासिमान का सचार होनेलगा । 
इसके अतिरिक्त यहां के मूल निवासियों को इन लोगों ने 'अपने 
शुलाम बना लिये थे और इस कारण उनके छदय में स्वामित्व, 
ओर दासल, श्रेन्‍्तत और हीनत्व की भावनाओं का उंचार होने 
लग गया । उनके तत्कालीन साहित्य में जित और जेता की तथा 
आये व अनाये की भावनाएँ स्पष्ट रूप से दृष्टिगोचर होती हैं । 
ये भावनाएँ यही पर खतम न हुई। श्रभिमान किसी भी छिद्न से 
जहां घुसा कि फिर वह अपना विस्तार वहुत कर लेता है । आर्यों 
के मनमें केवल अनाय्याँ के ही प्रति ऐसे मनो-विकार उत्पन्न 
होकर नहीं रह गये श्रत्युत आगे जाकर उनके हृदयो में आपल 
में सी ये भाषनाएँ दृष्टि गोचर होने लगी । क्योकि इन लोगों में 
भी सब लोग समान व्यवसाई तो थे नहीं सब भिन्न भिन्न व्यव- 
साथ के करने वाले थे। कोई खेती करता था, कोई व्यापार 
करता था, कोई मजदूरी करता था तो कोई अध्ययन का 
कास करके अपना जीवन निवोह करता था। कोई उच्च कर्स 
क़रता था और कोई निकृष्ट। उत्कृष्टव्यवसायी लोग निहझृष्ट-व्यव- 
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न्च्लला 
साथियों से घृणा करने लगे फल इसका यह हुआ कि समाज 
में एक प्रकार की विश्वंखला उत्पन्न हो गई । 

इस विश्ृंखलता को मिटा कर समाज में शान्ति और 
सुव्यवस्था रखने के उद्देश्य से हमारे पूर्वज ऋषियों ने वर्णाश्रम- 
धर्म के समान सुन्दर विधान की रचना की थी। यह व्यवस्था 
इतनी सुन्दर श्रौर सुसंगठित थी कि जहाँ तक समाज में यह 
अपने असली रूप से चलती रही वहाँ तक यहाँ का समाज 
ससार के सब समाजो में आदशे बना रहा | इसका विधान 
इतना सुन्दर था कि यूरोप के प्रसिद्ध तत्त्ववेत्ता छलेटो ने अपने 
“रिपब्लिक नामक ग्रन्थ में और एरिस्टोटल ने “पालिटिक्स” 
में इसी विधान का अलनुकरण किया है । यदि विपयान्तर होने 
का डर नहोता तो श्रवश्य हम पाठकों के मनोरजनाथे 
इस विधान का विस्तृत विवेचन यहाँ पर करते, पर यह विवे- 
घन इस स्थान पर अवश्य असद्गत मादठूम होगा इसलिये दस 
केवल उन बहुत दी मोटी वातों का वर्णन कर, जिसके विना 
इस पुस्तक का क्रम नदी जम सकता, इस विपय को समाप्त 
कर दंगे । 


वर्शीभ्रम-धर्म का संक्षिप्त इतिहास 


वर्णाश्रम-धर्म की उत्पत्ति केसे हुईं, जब समाज के 
अन्तर्गत चहुत प्रयन्न करने पर भी शान्ति स्थिर न रह सकी 
तब हमारे पूवज ऋषियों ने उत्कट आत्म-बल के सहारे शान्ति 
प्रचार के उपाय की खोज करना प्रारम्भ की, उन्होंने निष्कर्ष 
निकाला कि समाज में शान्ति बनाये रखने के लिये उसमें 


भगवान्‌ महावीर 3६ 


म््यपेछमा 
श्रेष्ठ बुद्धि का, उत्कृष्ट पौरुष का, पर्याप्त अर्थ का और यशेष्ट 
अवकाश का संयोग होना आवश्यक है। समाज में इन चार 
बातों में से एक के भी कम होने अथवा उनके साधारण 
कोटि के होने से सुप्रत्यर्थी शु्ों की साम्यावस्था की धारणा 
नहीं हो सकती है। श्रेष्ठ बुद्धि का, उत्कट पौरुप का, पयाप्त 
अर्थ का, और यथेष्ट अवकाश का संयोग करने के लिए 
परयाप्त-संख्यक चार प्रकार के प्रवीण मनुष्य होने चाहिए। 
एक वे जो समाज मे श्रेष्ठ बुद्धि को वनाए रक्खें, दूसरे वे जो 
समाज में उत्कट-पोरुप का योग-क्षेम किया करें, तीसरे वे जो 
समाज में अर्थ का पयोप्त उपाजन और वितरण किया करें और 
चौथे वे जो समाज की बढ़ी बड़ी बातो पर विचार करने के 
लिए पूर्वोक्त तीनो वर्णी को यथेष्ठ अवकाश प्रदान करें । 

उन्होंने इस विधान के अनुसार समाज के गुण कर्मानुसार 
चार विभाग कर दिये। एक एक विभाग को एक एक काम 
दिया गया । विद्या द्वारा समाज मे श्रेष्ठ बुद्धि का, योग-क्षेम 
ओर समाज की खाभाविक खतन्‍्त्रता की रक्ता करने वाला 
वर्ग त्राक्षण वर्ग कहलाया । बल-वीये द्वारा समाज में पौरुप 
बनाए रखने वाला और समाज की शासनिक खतनत्रा की रक्षा 
करनेवाला वरण क्षत्रिय बे कहलाया, अथहारा समाज में 
श्री समृद्धि को बनाए रखने वाला और समाज की आधिक 
खतनत्रता की रक्षा करने वाला वश वैश्य वर्ण कहलाया । 
शारीरिक श्रम और सेवा द्वारा समाज की अवकाशिक खतन्त्रता 
की रक्षा करनेवाला बे शुद्ध वण कहलाया। 

केवल इन करतेव्यो को निश्चवत कर के ही हमारे पूर्वज 
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चुप नहीं हो गये । वे जानते थे कि मनुष्य-प्रकृति ही कुछ ऐसी 
है कि सेवा का उचित पुरस्कार पाये विना वह सन्तुष्ट नहीं 
होती । प्रत्येक वणे पर समाज की उचित सेवा का भार तो 
रख दिया, पर जहाँ तऊ इसका यर्थेष्ट पुरस्कार इन वर्णों को 
समाज को ओर से न मिल जाय वहाँ तक यह विधान कभी 
सफलता-पू्वंक नहीं चल सकता । इसलिए उन्होंने चारों बरणों 
का पुरुस्कार भी निश्चित कर दिया। उन्होंने चारों वर्णो को 
चार प्रकार की समाजिक विभूतियाँ प्रदान की । इन विशभूत्तियों 
का उन्होंने इस प्रऊार विभाग किया कि जिससे प्रत्येक वर्ण 
अपने अपने धम का पालन करता जाय | कोई वर्ण अपने धर्म 
को त्याग फर दूसरे धम में हस्तन्ेप न करे । 

प्रत्यक वर्ण को फेंचल एक ही विभूति दी जाती थी। 
ब्राग्मणो को केवल मान, क्षत्रिया के केवल ऐस्वय्य, वैश्यों को 
केचल बिलास और शड्रों को केवल नैश्विन्त्य दिया जाता था। 
प्राह्मण के वरायर सान, क्षत्रिय के बराबर ऐश्वय्य, बैश्य के बरा- 
घर बिलास और शुद्र के बरावर नेश्विन्य. ससाज में किसी को 
न मिलता था । ये विभाग भी मनों-विलान के पूर्ण अध्ययन के 
साथ किये गये थे । प्रत्येक मनोविज्लान-वेत्ता से यह वात छिपी 
नहीं है कि विद्या के दाग जात्युपषकार करने वाले का सान- 
प्रिय होना, चल द्वारा जाति सेवा करने वाले का ऐश्वय्य-प्रिय 
होना, व्यवसाय द्वारा जात्युपफार करने वाले का बिलास-प्रिय 
होना और सेवा द्वारा जाति सेवा करने वाले का नैश्विन्त्य-ग्रिय 
होना स्वाभाविक है । और इसी कारण उनकी मभनोवृत्तियों के 
श्रजुकूल दी उन्हें विभूतियां दी गई। मान-प्रधान श्राह्मणों के 
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हाथ में सारे समाज की सत्ता का भार दे दिया गया । लेकिन 
इसके साथ द्वी वे उस सत्ता मे लिप्त न हो जांय-उसका दुरुप- 
योग न करने लग जांय--इसलिये यह नियम रखा गया कि वे 
अपने लिए कुछ भी सम्पति उपाजन न कर सके । इसके अति- 
रिक्त वे जो छुछ भी सोचें, समाज मे जो कुछ भी सुधार करना 
चाहे, राजा के द्वारा करवायें | वे ऐश्वय्ये और विलास से हमेशा 
विरक्त रहे । यह विधान उनके लिए रख कर क्षत्रिय, चैश्य और 
शूद्व तीनों वर्ण उनके अधिकार में कर दिये गये । 

यही वर्णाश्रम-धम्म का उद्देश्य है। इसमें कोई सन्देह नहीं 
कि हमारे पू्ेजों ने चहुत ही गहरे पेठ कर समाज की इस च्य- 
वस्था-पअणाली का आविष्कार किया | और जहा तक समाज के 
अन्दर ब्राह्मणों ने नि'खाथ-भाव से तीनों वणों पर शासन 
किया, वहां तक यहां के समाज का दृश्य अत्यन्त सुन्दर रहा। 
पर दैव-दुवियोग से या यों कहिये कि मनुष्य-प्रकृति की कम- 
जोरी से त्राह्मणो के मस्तिष्क से भौतिक-खार्थ का कीड़ा घुसा । 
अध्यात्मिकता कौ जगह वे भी भौतिकता से रमण करने लगे । 
चस फिर क्‍या था,-सत्ता तो उनके पास थी हो, वे मनमाने ढद्ध 
से अपने त्तीचे वाले बर्णों पर अत्याचार करने लगे । फल खरूप 
समाज से भयंकरक्रान्ति सच गई। कुछ समय तक तो क्षत्रिय भी 
जाह्यणों के हाथ की कठ पुतली बने रहे, और उनके अत्याचारों 
मे योग देते रहे, पर आगे जाकर वे भी इनसे घृणा करने लग 
गये, ज्राह्मणों के अत्याचार और बढ़ने लगे। भगवान्‌ महावीर 
ओर चुद्धदेव के कुछ पूर्व ये अत्याचार बहुत बढ़ गये थे इनके 
कारण समाज में भयद्र त्राहि त्राहि मच गई थी, इन अत्या- 
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चारों के कुछ दृश्य हमें बौद्ध और जैन अन्थो में देखने को 
मिलते हैं । 

“बित्त सम्भूत जातक” नामक अन्थ में लिखा है कि, एक 
समय त्राह्मण और वैश्य वश की दो स्तलियां एक नगर के फाठक 
से निकल रही थीं, रास्ते में उन्हे दो चाए्डाल सिले । चाण्डाल- 
दर्शन को उन्होने अप शक्ुन सममा । घर आकर उन्होंने शुद्ध 
होने के लिए अपनी आंखो को खूब धोया, उसके बाद उन्होंने 
उन चाण्डालों को खूब पिटवाया, और उनकी अत्यन्त 
दुर्गंति करवाई । 

“प्ातंग जातक” तथा “सत्तू धर्म जातक” नामक बौद्ध- 
अन्थों से भी पता चलता है कि उस समय अछूतों के प्रति बहुत 
ही घृरित व्यवहार किया जाता था । ऐसा भो कहा जाता है कि 
उस समय यदि कोई ब्राह्मण वेद मंत्र का पाठ करता था और 
अक्स्मात्‌ अगर कोई शूद्र उसके आगे से होकर निकल जाता 
था ता उसके कानो से कीलें तक ठुकवा दी जाती थीं । 

कद्दने का मतलब यह है कि ब्राह्मणों के ये कम स्-साधा- 
रण को बहुत अखरने लग गये थे । अप्रत्यक्ष रूप से लोगों के 
हृदय में प्राह्मणों के श्रति बहुत घृणा के भाव फेल गये थे । और 
यही कारण है. कि उस समय के न्राह्मण-न्थों में बौद्ध लोगों 
की, और बौद्ध तथा जैन धम्म-शास्रों में त्राह्यण वर्ग की खुब 
दी निन्‍दा की गई है.। वौद्ध और जैन प्रन्धों में ्रह्यणों का खान 
क्षत्रियों से नीचे रखा गया है और उनका उल्लेख अपमान- 
पूर्ण शब्दों में किया है। कल्पसूत्र नामक भगवान महावीर के 
पौरारिक जीवन-चरित में लिखा है कि अहँत आदि उच्च पुरुष 
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प्राद्यय जाति में जन्म अ्रहण नहीं करते और सम्भव दै यह श्णा 
और भी जोरदार रूप में प्रदशित करने | के लिए ही शायद 
उसके लेखक ने मगवान्‌ सहावीर फी आत्मा को पहले त्राह्मणी 
के गर्भ मे भेज कर फिर क्षत्राणी के गर्भ में जाने का 
उल्लेख किया है । 
खैर इस पर हम आगे विचार करेंगे । यहां पर हम इतना 
लिखना पयोप्त सममते हैं कि समाज में प्रचारित ब्राह्मणों के 
अत्याचारों के खिलाफ इन दोनों महात्माओं ने वड़े जोर की 
आवाज उठाई । इन महदत्माओं ने इस अन्याय को दूर करने' 
के लिए छूता-छूत के भेद को बिल्कुल छोड़ दिया और अपने 
धर्म तथा सम्प्रदाय का द्वार सब धर्मों और जातियो के लिए 
समान रूप से खोल दिया । 
कुछ लोगों का यह खयाल है कि भगवान्‌ बुद्ध और महा- 
वीर ने व्!श्रम-घ्से की सुन्दर व्यवस्था को तोड़ कर भारत के 
प्रति बढ़ा भारी अन्याय किया । पर उनका यह कथन बहुत 
अस पूरे है। जो लोग यह कह्दते है कि भगवान्‌ महावीर ने 
वर्णोश्रम-थर्म को तोड़ दिया वे बड़ी गलती पर हैं । भगवान महा- 
वीर ने व्णोश्रस-ध्मे के विरुद्ध आवाज न उठाई थी प्रत्युत उस बिशई- 
खला के प्रति उठाई थी जिसने बर्णाअ्रस-घ्॒म मे घुस कर उसको 
बढ़ा ही. भयझ्ुर बना रक्ख़ा था। उन्होंने ब्राह्मणों की उस सारथ- 
परता के विरुद्ध आवाज उठाई थी जिसके कारण शूद्द बुरी 
तरह से छुचले जा रहे थे। भगवान्‌ महावीर वर्णश्रम-धर्स के 
नाशक न थे शत्युत उसके संशोधक थे। ॥ 
मतलब यह कि उस समय सें जैसा वरणोश्र स-घर्मे प्रच- 


भगवान्‌ महावीर 
7“ ऋद्धयर” 


लित ही रहा था, उसको संशोधन करना आवश्यक था, भगवान्‌- 
बुद्ध और महावीर से ऐसा किया भी। उन्होंने वर्शाअ्रम-धर्म 
की उस सब असभ्यता को नष्ट कर दिया जो मनुष्यजाति के 
पतन का कारण थी | जातक कथाओ से पता चलता है कि उस 
समय सब वर्णों और जातियों के मनुष्य परस्पर एक दूसरे का 
धंधा करने लग गये थे, त्ाह्मण लोग व्यापार भी करते थे । वे 
कपडा घुनते हुए, चढ़ुई का काम करते हुए और खेती करते हुए 
भी पाये जाते थे। क्षत्रिय लोग भी व्यापार करते थे। लेकिन 
इन कामों से इनकी जावियो तथा बर्णों में कोई गड़वड़ पैदा 
न होती थी । 

तात्पर्य यह है कि भगवान्‌ महावीर के पूर्व भारत की 
सामाजिक और नैतिक दशा का भयद्भुर पतन हो गया था। 
धार्मिक-स्थिति का उससे भी कितना अधिक गहरा पतन हो 
गया था, यद्द आगे चल कर मार्धम होगा | 

धामिक-स्थिति 

भगवान्‌ महावीर के समय में भारत की धार्सिक अवस्था 
चहुत ही भयद्गुर थी। पशुयज्ञ और बलिदान उस समय 
अपनी सीमा पर पहुँच गया था। प्रति दिन हजारों निरपराध 
पद्यु तलवार के घाट उतार दिये जाते थे। दीन, मूक, और 
निरपराथ पशुओ के खून से यज्ञ की बेदी लाल कर त्राह्मण 
लोग अपने नीच खार्थ की पूर्ति करते थे। जो मनुष्य अपने 


यज्ञ में जितनी दी अधिक हिंसा करता था, वह उतना ही 
सु स्यवान्‌ समका जाता था। जो ब्राह्मण पहले किसी समय 


भगवान्‌ महावीर ४२ 
“--चछलेलमणा 


में दया के अवतार होते थे, वे दी इस समय में पाशविकता 
की प्रचण्ड मूर्ति की तरह छुए लेकर मूक पशुआ का वध 
करने के लिए तैयार रहते थे। विधान बनाना तो इन लोगों 
के हाथ में था द्वी जिस कार्य मे ये अपनी स्वार्थ लिप्सा को 
चरिवार्थ होती देखते थे, उसी को विधान रूप बत्ता डालते थे । 
मालूम होता है कि “वैदि की हिंसा हिसा न भवति” आदि 
विधान उसी समय में उन्होंने अपनी दुष्ट-ब्नति को चरिताथ 
करने के निमित्त वना लिये थे ।” 

सारे समाज के अन्द्र कर्म-काए्ड का सावे-भीमिक राज्य 
हो गया था । समाज वाह्माडस्वर से सर्वेत्तोसाव फँस चुका 
था। उसकी आत्मा घोर अन्धकार में पड़ी हुई प्रकाश को 
पाने के लिए चिल्ला रही थी। किन्तु कोई इस चिह्लाहट को 
सुनने वाला न था। इस यज्ञ-प्रथा का प्रभाव समाज में बहुत 
भयदुर रूप से बढ़ रहा था। यज्ञों मे भयडूर पशुवध को 
देखते देखते लोगों के हृदय बहुत क्रूर और निददेय हो गये थे । 
उनके हृदय में से दया और कोसलता की भावनाएँ चट्ठ हो 
चुकी थीं। वे आत्मिक-जीवन के गौरव को भूल गये थे । 
अध्यात्मिकता को छोड़ कर सम्राज भौतिकता का उपासक 
दी गया था। केवल यज्ञ करना और कराना दी उस काल में 
सुक्ति का मार्ग समझा जाने लगा था । वास्तविक्तता से लोग 
बहुत दूर जा पड़े थे। उनमे यह विश्वास चढ़ता से फ्रैल गया 
था कि यज्ञ की अप्नि मे पशुओं के मांस के साथ साथ हमारे 
दुष्कम भी भस्म हो जाते हैं। ऐसी अप्रमाणिक खिति के 
बीच वास्तविकता का गौरव समाज में कैसे रह सकता था| 
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इसके सिवाय यज्ञ करने मे बहुत सा घन भी खर्च होता था, 
जिस यज्ञ मे जाह्यणों को दक्षिणाएँल दी जाती थीं वह यज्ञ 
अपूर्ण समा जाता था, बड़ी बड़ी दक्तिणाएँ ब्राह्मणों को दी 
जाती थीं। कुछ यज्ञ तो ऐसे होते थे जिनमें साल साल भर लग 
जाता था और हज़ारों त्राह्मणों की ज़रूरत पड़ती थी, अतएव 
जो लोग सम्पतिशील होते थे, वे तो यज्ञादि कर्मों के छारा अपने 
पापों को नष्ट करते थे, पर निर्धन लोगों के लिए यह मार्ग सुगम 
न था। उन्हें किसी भी प्रकार ब्राह्मण लोग मुक्ति का परवाना न 
देते थे । इसलिए साधारण सख़्िति के लोगो मे आत्मा की उन्नति 
के लिए दूसरे उपाय ढूँदना आरम्भ किये। इन उपायों में से 
एक उपाय “हठयोग” भी था, उस समय लोगों को यह 
विश्वास हो गया था कि कठिन से कठिन तपस्या करने पर ऋद्धि 
सिद्धि प्राप्त हो सकती है। आत्मिक उन्नति प्राप्त करने और 
प्रकृति पर विजय पाने के निमित्त लोग अनेक प्रकार की 
तपत्याओं के द्वारा अपनी काया को कष्ट देते थे, पच्चामि तपना, 
एक पैर से खड़े होकर एक द्वाथ उठा कर तपत्वा करना, 
भद्दीनो तक कठिन से कठिन उपवास करना, आदि इसी प्रकार 
की कई अन्य तपस्याएँ भी इन्द्रियो पर विजय प्राप्त करने के 
लिए आवश्यक समभी जादी थीं । 

इन तपस्याओं के करते करते लोगों का अभ्यास इतना 
बढ़ गया था कि उन्हें कठिन से कठिन यन्त्रणा भुगतने में भी अधिक 
कष्ट न होता था। जनता के अन्दर यह विश्वास जोरो के 
साथ फैल गया था कि यदि यह तपस्या पूर्ण रूपेण हो जाय तो 
आदमी विश्व का सम्राद हो सकता है | यह अ्रम इतनी सत्यता 
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ः्य्स्पैगर 
के साथ समाज में फैला हुआ था कि खर्य घुद्धवेव भी छ. 
साल तक उसके चक्कर में पड़े रहे पर '"भन्त में इसकी निस्सारता 
माल्स होते ही उन्होने इसे छोड़ दिया । 

समाज में यज्ञवादियों और हृठयोगवादियों के अतिरिक्त 
कुछ अश ऐसा भी था, जिसे इन दोनो द्वी मार्गों से शान्ति न 
मिलती थी | वे लोग सच्ची घार्मिक उन्नति के उपासक थे । आ 
उनको समाज का यह कृत्रिम जीवन बहुत कष्ट देता था। थे 
लोग समाज से ओर घर-वबार से मुंह मोड़ कर सत्य की खोज 
के लिये जगलों मे मटकते फिरते थे। भगवान महावीर के पहले और 
उनके समय में ऐसे बहुत से परित्राजक, सन्‍्यासी और साधु 
एक स्थान से दूसरे स्थान पर विचरण करते थे। समाज को 
प्रचलित संखाओ से उनका कोई सम्बन्ध नथा। वल्किव 
लोग तत्कालीन प्रचलित धर्म और प्रणाल्री का डंके की चोट 
विरोध करते थे । सब-साधारण के हृदयो में वे प्रचलित धम 
के प्रति अविश्वास का बीज आरोपित करते जाते थे । इन सन्‍्या- 
सियों ने समाज के अन्द्र बहुत सा उत्तम विचारों का क्षेत्र 
तैयार कर दिया था। 

इसके अतिरिक्त भगवान्‌ महावीर के पू्व उपनिपदों का 
भी प्रादुभोव दो चुका था । इन उपनिषदों मे कर्म के ऊपर ज्ञान 
की प्रधानता दिखलाई गई थी, उनमें ज्ञान के हार अज्ञान का 
नाश और मोह से निन्रति बतलाई गई थी। इन उपनिषदों में 
पुन्जन्स का अनुसान, जीव के सुख दुख का कारण परमात्मा 
की सत्ता, आत्मा और परसात्मा सें सस्वन्ध आदि कई गम्भीर 
भरश्नों पर विचार किया है। धीरे घीरे इन उपनिषदों का अलु- 
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शीलन करने वालों की संख्या बढ़ने लगी, इनके अध्ययन से लोगों 
ने और कई तत्त्वज्ञान निकाले । किसी ने इन उपनिषदो से अद्वित- 
बाई का अविष्कार किया किसी ने विशिष्टाद्वेत का और किसी 
ने ट्ैतवाद का । लेकिन यह स्मरण रखना चाहिये कि ऐसे लोगों” 
की संख्या उस समय समाज में बहुत ही कम थी और समाज 
में इनको प्रधानता भी न थी | मतलव यह है कि महावीर के 
पूर्व भारत में कई मत मतान्तर प्रचलित हो गये पर प्रधानतया 
उपरोक्त तीन प्रधान विचार प्रवाह भगवान्‌ महावीर के पूर्व 
ससाज में प्रचलित हो रहे थे। इनके अतिरिक्त टोने, डुटके 
भूत, चूडैल आदि बातो के भी छोटे छोटे मत मतान्तर जारी थे, 
पर लोगो का हृदय जिस प्रश्न का उत्तर चाहता था, जिस 
शका का वह समाधान चाहता था, जिस|दुख की निद्ृृति का 
वह मार्ग चाहता था यह उपरोक्त किसी भी मत से न 
मिलता था | 

लोग इस प्रश्न का उत्तर जानने के लिए इच्छुक थे कि 
समार में प्रचलित इस दुख का और अशान्ति का प्रधान 
कारण क्‍या है । 

याज्षिक कहते थे कि देवताओं का कोप ही संसार की 
अशान्ति का प्रधान कारण है । इस अशान्ति को मिटाने के 
लिए उन्होंने देवताओं को प्रसन्न करना आवश्यक बतलाया और 
इसके लिए पशु-यक्ष की योजना की । हठयोगवादियो ने इस 
दुख का मुख्य कारण वपस्या का अभाव वतलाया | उन्होने कहा 
कि तपस्या के छारा महुप्य अपने शरीर और इन्द्रियो पर अधि- 
कार कर सकता है. और इन पर अधिकार होते ही अशान्ति 
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ल्स्ब्च्छ्यम्ब 

और दुख से छुटकारा मिल जाता है। ज्ञान सार्ग का अनुसरण 
करने वालो' ने क॒ह्दा कि-अशान्ति का मूल कारण श्रक्ञान है । 
ज्ञान के द्वार अज्ञान का नाश कर देने से मनुष्य सश्ी शान्ति 
प्राप्त कर सकता है । 

पर इन सब समाधानों से जनता के मन फो तृप्ति न होती 
थी । जिस भयद्गुर उहापोह के अन्दर समाज पड़ रहा था, 
उसका निराकरण करने में थे श॒प्क उत्तर विल्कुल असमर्थ थे। 
समाज को उस समय सहानुभूति, प्रेम और दया की सब से 
अधिक आवश्यकता थी । ऋृतन्नता मोह और अत्याचार की 
भयद्डर अप्रि उसको चेतरदह दृग्ध कर रही थीं। ऐसी भयहुर 
परख्थिति में वह ऐसे महात्मोओ की प्रतीज्षा कर रहा था जो 
सारे समाज के अन्द्र शान्ति प्रेम और सहानुभूति का सुन्दर 
मरना वहा दे । ठीक ऐसे भयक्कुर समय में देश के सौमाग्य से 
भगवान-महावीर और भगवान्‌ चुद्धू देव यहाँ पर अचतीर्ण हुए । 
परिस्थिति के पूर्ण अध्ययन के पश्चात्‌ उन्होंने भारतवप को और 
सारे संसार को द्व्य सदेशा दिया । उन्होंने चतलाया कि यज्नों 
से और सन्‍्त्रों से कभी शान्ति नहीं मिल सकती, इसो-प्रकार 
हठ योग आदि (कुतपस्याएँ) भी व्यर्थ हैं। उन्होंने बतलाया 
कि यक्ष, कम्मे काए्ड और कुतपस्याओं की अपेक्षा शुद्ध अन्तःकरण 
का होना बहुत आवश्यक है। उन्होंने साधारण जनता को अददिसा 
सत्य, आचार, प्रद्यचय और परिमह परिमाण आदि पोंच ज्रतों 
का उपदेश दिया । उनकी निगाह में ज्राक्षण और शुद्ध उच्च और 
नीच, अमीर और गरीब सब बरावर थे, उनका निवोण मार्ग 
सब के लिए खुला था । 


च््छ भगवान भद्दाचीर 


लच्यशदतय++ 
मतलब यह कि ऐसी भयद्वर परिस्थिति के अन्द्र अवतोरो 
होकर इस दोनों महात्माओं ने तत्कालीन तड़पते हुए समाज के 
अन्दर नव जीवन का संचार किया । अशान्ति की त्नाहि त्राहि 
को मिटा कर उन्होने समाज में शान्ति की धारा बहा दी । इनके 
दिव्य उपदेश से अकसमेण्य और आलसी कमयोगी हो गये । 
अत्याचारी पूर्ण दयालु हो गये । और सारा विश्वंखला युक्त 
समाज सुख्ूंखला वद्ध हो गया । इन सहात्माओं ने ऐहिक और 
ओर पारलौकिक दोनों दृष्टियो से विश्व का कल्याण किया । 


-धट्दज्डे 
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न द्ूढ  न्क्ुक 
वोछूधरम का उदय 
हि अपानउमाााक8 ५ ५ 
९ जि समय महावीर सन्यास।/वस्था को ग्रहण करके ससार 
2...त.०-० को विश्वप्रेम का सन्देश दे रहे थे। जिस समय 
सारे भारतीय समाज के अन्द्र जैन धर्म रूपी क्रान्ति प्रसारित 
हो रही थी । ठीक उसी समय इसी भारत भूमिपर एक और 
महान्‌ पुरुष अवतीणो हो रहे थे । साछूम होता है क्वि उस समय 
समाज को इतनी अधिक दुरावस्था हो रही थी कि भगवती 
प्रकृति को केबल एक ही दिव्यात्मा उत्पन्न करके सन्तोष नहीं 
इुआ | समाज की उस जाटेल अवस्था को सुलमाने के लिये 
्से एक ओर सहापुरुष को उत्पन्न करने की आवश्यकता 
प्रतीत हुई ओर इसीलिए शायद उसने भगवान्‌ महावीर के 
पश्चात ही भगवान्‌ छुद्ध को उत्पन्न किया । 
सगधदेश के जिस शाक्षय प्रजातन्‍्त्र का वर्णन हस पहले 
कर आये हैं | उस समय उसके सभापति राजा शुद्धोघन थे । 
इनकी राजघानी कपिल वस्तु मे थी। भगवान्‌ चुद्धदेव का जन्म 
इन्हीं शुद्धोधन की रानी महामाया के गर्भ से हुआ था। वचपन 
से ही इनका सन सांसारिक वस्तुओं की ओर आकृष्ट न होता 
था। राज़ा सुद्धोधन ने इनको संसार में आसक्त करने के लिए 
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कई उपाय किये, प्रमोद भवन बनाये | सुन्द्री यशोघरा से विवाह 
किया । पर कुमार सिद्धार्थ का हृदय किसी भी वस्तु पर अधिक 
समय के लिए आसक्त न हुआ । समाज का करुण कन्द्न उनके 
हृदय पर दारुण चोट पहुँचा रहा था । मनुष्य जाति के दुःख से 
उनका छदय दिनरात रोया करता था। वैराग्य की अम्रि 
उनके हृदय में दिन पर णिन अधिकाधिक प्रज्वलित होती जा 
रही थी ; अन्त मे एक दिन अवसर पाकर रात के समय 
अपने पिता, माता ( गौतमी ) पत्नी, पुत्र आदि सब परिजनों 
का सोता हुआ छोड कर बुद्धवेव घर से निकल पढ़े। वे 
सन्‍्यासी हुए । उन्होने बहुत शीत्र समाज के अत्याचारों के 
विरुद्ध ज़ोर की आवाज़ उठाई | महावीर की आवाज ने समाज 
फो पहले हो सजग कर दिया था। बुद्ध की आवाज ने उसका 
रहा सहा भ्रम भी मिटा दिया, फिर क्‍या था ९ सारे समाज 
के अन्दर एक नव जीवन का संचार हो आया। मोह का 
परदा फट गया, मनुप्यत्त का विकास हुआ | जो लोग महावीर 
के झण्डे के नीच जाने से दिचकते थे | वे भी खुशी के साथ 
बुद्ध के कण्ड के नीचे एकत्र होने लगे। इसका कारण यह था 
कि जैन-धर्म एक तो बिल्कुल नवीन नथा, वह पहले ही से चला 
आरा रहा था, और मनुप्य प्रकृति कुछ ऐसी है कि वह नवीनता 
को जितना अधिक पसन्द करती है। उतनी प्राचीनता को 
नही । दूसरा काग्ण यह था कि भगवान महावीर ने श्रावक 
के नियम कुछ ऐसे कठिन रख दिये थे, कि सवे साधारण 
सुगमता के साथ उनका पालन नहीं कर सकते थे। इधर 
चुद्ध-धर्म पूर्ण उदारता के साथ से साधारण को अपने मण्डे 
छ 
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के नीचे आने का निमन्त्रण दे रहा था। उसके नियम इतने 
सरल थे, कि, सब साधारण सुगमता के साथ उनका पालन 
कर सकते थे । इसके अतिरिक्त और भी कुछ ऐसे कारण थे 
कि जिनके कारण कुछ समय के लिये चुद्ध-चर्म को फेलने 
का खूब ही अवसर मिला | यद्यपि उस समय वौद्ध-धर्म जैन- 
धर्म की अपेक्षा बहुत अधिक फेल गया, तथापि उसकी नींव 
में कुछ ऐसी कमजोरी रह गई थी कि, जिसके कारण वह 
आरत में खायी रूप सेन चल सका। और जैन-वर्म की 
लीव इतनी दृढ़ रक्खी गई थी कि, उस समय बहुत अधिक * 
न फेलने पर भी वह आज तक भारतवर्ष में प्रचलित है । 

दूसरे शब्दों में हम यो कह सकते हैं कि बौद्धनधर्म समाज 
में उस आकस्मिक तूफान की तरह था जो एक दम प्रस्फोटिक 
होकर बहुत शीघ्र बन्द हो जाता है, पर जैन-धर्म उस 
शान्त नदी की तरह था जो धीरे धीरे बहती है और बहुत समय 
तक स्थांयी रहती है । 

मतलब यह कि बौद्ध-धर्म ने उदय होकर तत्कालीन समाज 
पर एक अमृत पूरे प्रभाव डाला। केवल साधारण जनता 
नेद्दी नहीं प्रत्युत बढ़े बढ़े सम्श्ान्त व्यक्तियों ने, रईसोंने, 
जागीरदारों ने और यहाँ तक कि बड़े बड़े राजाओं ने भी 
चोद्ध-घ्ं को खीकार किया। और यह खीकार करना ही 
पड़ेगा कि जैन-ध्से की अपेक्षा बौद्ध-धर्म मे तत्कालीन समाज 
पर बहुत अधिक प्रभाव डाला | 
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कद ठुसा के पूरे छठवी शताब्दी में अथात््‌ भगवान्‌ महावीर 
8९५ के समय में भारतवर्ष के अन्तर्गत और भी कई,छोटे बढ़े 
सम्प्रदाय प्रचलित थे । इतिहास के अन्तर्गत इन मर्तों 
में तीन मतों का अधिक उल्लेख पाया जाता है | बौद्ध, जैन और 
आजीविक । वौद्ध-धर्म के प्रवतंक महात्मा बुद्ध का परिचय 
हम पाठकों को पहले दे चुके हैं। इस स्थान पर आजीविक 
सम्प्रदाय से हम उनका थोडा परिचय करवा देना चाहते हैं । 
जिन लोगों ने पुराणों में भगवान महावीर के जीवन का 
पठन किया है । थे मश्करी पुत्र गौशाल के नाम से 'अपरिचित 
न होंगे। यही गौशाल आजीवबिक सम्प्रदाय के मुख्य अवतेक 
। जैन पुराणों में आजीविक सम्प्रदाय के प्रवतंक “गौशाल 
को “मश्करीपुत्र” अथ्थात्‌ विदूषक कह कर' उनकी खूब 
क उड़ाई है। इनकी जीवनी का कुछ विस्तृत विवेचन 
हम पौराणिक खण्ड में करेंगे । यहाँ पर सिल सिला जमाने के 


निमित्त कुछ सक्षिप्त विवेचन करेंगे । ५ 


भगवान महावीर प्र 
“ग्खलजब 7 


अपने चरण कमलों से प्रृश्वी को पवित्र करते हुए एक 
बार “भगवान महावीर” राजयृद्दी नगरी मे पहुँचे | इस स्थान 
पर उन्हे “गौशाला” नामक एक व्यक्ति शिप्य होने की इच्छा से 
मिला । महावीर उस समय किसी को भी शिष्य को तरह अहण 
न करते थे । क्योकि उस समय तक उनको केवल्य की प्राप्ति 
नहीं हुईं थी भगवान्‌ सद्दबीर यह जानते थे कि जब त्तक मनुष्य 
अपने आपका पूर्ण कल्याण नहीं कर लेता तब तक वह अपनी 
सामर्थ्य से दूसरे का दारिद्रय हरण करने में असमर्थ होता है। 
आर इसी कारण जध गौशाला ने उनसे शिष्य वना लेने की 
याचना की तो उन्होंने मौन महण कर लिया, तो भी गौशाला ने 
प्रभु का साथ न छोड़ा, उसने महावीर में गुरु बुद्धि की स्थापना 
कर भिक्षा के द्वारा अपना गुजर करना पारंभ किया | सत्य को 
प्राप्त करने की उसमें कुछ अभिलाषा थी, आत्मशक्ति का 
विकास करने के निमित्त योग्य पुरुषार्थ करने को वह भ्रस्तुत था, 
पर दुभोग्य से उस समय भगवान महावीर उपदेश के काय से 
बिलकुल विमुख थे। उस समय अआत्मचिन्तन और क्ंनिजेरा 
के सिवाय उनका दूसरा काये न था, ऐसे अवसर में गौशाला ने 
महाबीर के सम्बन्ध में अपनी मनोकल्पना से जो बोध अहण 
किया वह विल्कुल एक तफो और अनिष्ट कर साबित हुआ, वह 
कई बार भगवान को किसी भांवी घटना के विपय में पूछता, 
महाबीर अवधिज्ञान के बलसे वही उत्तर देते जो भविष्य में 
होने वाला होता था । उनका कथन बिल्कुल “बावन तोला, पाव 
रक्तो,” उत्तरते देख कर गौशाला ने यह सिद्धान्त निश्चय कर 
लिया कि भविष्य में जो कुछ होने बाला है, वही होता है। 


प्र भगवान्‌ महांचोर 


ग्सलानय 
मनुप्य के प्रयत्न से उसमें कभी कोई फेरफार नहीं हो सकता । 
गौशाला का यही सिद्धान्त इतिद्ास में “निवतिवाद” के नाम से 
प्रछ्द्ध है । या सिद्धान्त उसऊे सत्तिप्क में इतनी ऋृढ़ता के 
साथ ठस गया था कि उसके जीवन में फिर परिवर्तेतन हो सका । 
ओर एमी सिद्धान्त के कारण आगे जाकर वह जैन धर्म से भी 
विमुख दोकर अपने सिद्धान्तों का खतंत्रता से प्रचार 
करन लगा । 

इसी मत के कारण हमारे जैन प्रंधक्वारों ने गौशाला को 
अत्यन्त मूर्म,, बुद्धिद्दीन, और विदूषक के रूपमें वतलाने का 
प्रयक्ष किया है | हमारे सयाल से जिस समय में यह पुराण 
लिखे गये हैं उस समय फे लोगों को प्रवृति कुछ ऐसी विगड़ 
गई थी फि. थे अपने धर्म के सिवाय दूसरे धर्म के संस्थापकों की 
मर पेट निन्‍्द्रा फरने में ही अपना गौरव सममते थे, उत्की 
इृष्टि इतनी संफुचित हो गई थी कि वे अपने महापुरुप के अतिरिक्त 
किसी दूसरे को ठथ मालने को तैयार द्वी ल थे और इसी संकुचित 
दृष्टि के परिशाम स्वसूप हमारे सन्‍्यों में प्रायः सभी 'अन्य मत 
संस्थापकों की निन्‍दरा ऐपते हैं, केवल जैनशाल्वकार द्वी नहीं प्रायः 
डस समय के समी शास्त्रकार इस संकुचित दृष्टि से नहीं बचे 
थऔ। तमाम धर्मों के शाखकारों की मनोवृत्तियां कुछ ऐसी 
ही संकुथित हों रही थीं। 

हमारे सयाल से जैन शास्त्रों में “गौशाला” फो जितना मूसत् 
कम अछ और उन्मच चित्रित किया गया है, वास्तव में बह 
उतना नहीं था, श्री मद दैमचन्द्राचार्य्य ने गौशाला की जिन 
जिन भद्दी चेष्टाओं का वर्णन किया है, उसको पढ़कर तो प्रत्येक 


भगवान महावीर थे 
च्ल्श््य्द्द्टटः 


पाठक यही अनुमान चाँघेगा कि, वह किसी पागल खाने से छूट 
कर आया होगा । परन्तु प्रत्येक बुद्धिमान मनुष्य की सामान्य 
बुद्धि भी यह वात खीकार न करेगी कि, जिस गौशाला के अनुया 
यियों की संख्या खय॑ हमारे शास्रकार महावीर के अल॒यायियों की 
संख्या से भी अधिक बतला रहे हैं । जिस गौशाला की सन्नठन- 
शक्ति की प्रशंसा कई भ्रन्‍्थों मे की गई है उस गौशाला को इतना 
बुद्धिहीन और विदूषक कोई बुद्धिमान खीकार नहीं कर सकता | 

जैन साहित्य के ही समकालीन बौद्ध साहित्य में भी कई 
स्थानों पर “गौशाला” का नाम आया है। या उस साहित्य में 
गौशाला को इतना मूखे और नष्ट ज्ञान नहीं बतलाया है। उसके 
द्वारा प्रचलित किया हुआ आजीविक सम्प्रदाय आज दुनियां के 
पर्दे से उठ गया है। और उसके धर्म शास्र और सिद्धान्त भी 
प्रायः गुम हो गये हैं । इसलिये आज उसके विषय में कोई 
अधिक नही कह सकता, पर यह निम्चय है कि लुद्ध और महावीर 
के काल में और उसके पश्चात अशोक के काल में यह मन एक 
बलवान और प्रभावशाली मत सममा जाता था, भोफेसर कने 


का कथन है' कि खुद सम्राट अशोक ने आजीविक मत के 
सम्बन्ध सें शिल्रा लेख खुदवाये थे । 
बुद्ध और महावीर की तरह आजीविक मत का मुख्य 


सिद्धान्त भी आहिंसा ही है, इस विषय मे मनोरंजन घोष 
नामक एक विद्वान्‌ लिखते हैं कि:--- 
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प्ण , भगवान्‌ महांवार 
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श्ः विकों २ ऐत से कप 

अथान शआजीविकों के इतिहास में हमें एक जानने योग्य 
तत्त्व यह मिलता है कि जीव दया यह केवल वौद्धों का ही सिद्धान्त 
न था प्रत्युत आजीविकों और निर्गन्‍्थों का भी यही सिद्धान्त 
था | इनके अधिकांश नियम प्राय. सभी समान है । केवल 
ब्त्तान्न और आख्यायन मात्र में अन्तर है--आजीविक शरोर 
से नप्न रहते थे, और बहुत कठिन तपस्या करते थे, बुद्ध के 
समय में भी आाजीविफों का सम्प्रदाय एक प्रभाव युक्त-सम्प्रदाय 
गिना जाता था, मंखलीपुत्र गौशाला उनका नेता था, एक बार 


उसके साथ धार्मिक शास्रार्थ करने के निमित्त गौतम बुद्ध को 
भो उतरना पढ़ा था ।” 

400९7 (.3५।]28६07 नामक ग्रन्थ में एक स्थान पर 
इसका विद्वान लेखक लिखता है किः--- 
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अर्थात्‌ ईसखी 'सन्‌ के छःसौ वर्ष पूने बौद्धों भौर जैनियो के 
साथ साथ त्यांग धर्म वाले जो दूसरे मत प्रचलित हुए थे, उन 


अगवान महावोर कं 
४+लहइुछफनब 


मरी 


में गौशाला के द्वारा स्थापित किया हुआ आजीविक सम्प्रदाय 
सब से अधिक लोक परिचित था, सम्राट अशोक ने अपने 
शिलालेखो में त्राह्यणो और जैनियों के साथ इस सम्प्रदाय का 
भी विवेचन किया है। इससे माल्म होता है कि, गौशाला 
बुद्ध और महावीर का प्रति स्पर्धी था लेकिन अब उसका चलाया 
हुआ धर्म लोप हो गया है । 

हाल के नवीन अन्वेपणो से इतना स्पष्ट मालूम दोता है 
'कि गौशाला एक समर्थ मत प्रवतंक था, किसी कारणवश 
अहावीर के साथ उसका सत भेद्‌ हो गया था, और उस मत 
भेद के कारण भविष्य मे जाकर वह छन्तका विरोधी हो गया 
था। इस विरोध की छाप उस समय जैन धर्मात्ुयायियो के 
'हृदय पर बैठ गई होगी, और भ्रविष्य मे वह घटने के बदले 
प्रति दिन बढ़ती गई होगी, एवं जिस समय जैन सिद्धान्त और 
कथाएं लेख बद्ध हुई, उस समय जैनी लोग उसको इस रूप में 
मानने लग गये होंगे और इसी कारण उस्त केग्रन्थों मे सी उनकी 
मान्यता के अनुसार उसका वैसा दी विक्ृत रूप लेखों में 
चित्रित कर दिया होगा । क्‍योंकि हम देखते हैं कि बौद्ध प्रन्थों में " 
उसका रूप इतना विकृत नहीं दिखाई पड़ता है। इससे मातम 
दोता है कि गौशाला वास्तव में वैसा नहीं था जेसा जैन लेखकों 
ले उसे चित्रित किया है, सम्भव है हमारो दृष्टि से उसका तस- 


। ५ 
ज्ञान कुछ भ्रम पूर्ण हो पर यह अवश्य खोकार करना ही पड़ेगा 
पके वह एक तल्वज्ञानी था। 


/ चोथा अध्याय ॥ 
2.3 ५७४ 
उस समय के दूसरे सम्प्रदाय 
3 लक 


2! >> और आजीविक सम्प्रदाय का वर्णन तो म कर 
(---०--७ जैक, अब यहाँ पर उन शेष छोटे छोटे मतों 
लय फा विवेचन करना चाहते हैं जो भगवान महा- 
चीर के समय मे इस देश के 'अंतर्गत प्रचलित थे। जैन शाख्रो 
में इल मतों का व्रिरोध किया गया है । 
सूत्र ऊत्तांग २१,५७० झोौर २१ में दो जड़वादी मतोका 
उल़ेख फ्रिया गया है। पहले सूत्र में आत्मा फो एक और 
अभिन्न बनाने वाले एक सत का वर्णन है। ओर दूसरे सूत्र मे 
“पचभूत” को ही निस्‍्य और सृष्टि का मूल-तत्व मानने वाले 
एक दूसरे मत का वणन है। सूत्र कृतांग से जाहिर होता है कि 
ये दोनों द्वी मत जीवित प्राणी को हिंसा से पाप नहीं 
सममते थे । 
चौद्धों के “सामञ फल सूत्र” में “ पूरणकस्सप ” और 
“शजितकेश कम्बलि” के मतों का उल्लेख किया गया है। इन 
दोनों मतो के तत्वों में भौर सूत्र कृतांग में वर्णंन किये हुए उप- 
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रोक्त दोनों मर्तों में बहुत समानता पाई जाती है। “पूरण कस्सप” 
पुण्य और पाप को कोई वस्तु नहीं सानता था और “श्रजित 
केश कम्बलि” का यह सिद्धान्त था कि लोक के अंतर्गत अलु- 
भवातीत जो काल्पनिक मत प्रचलित है, उनकी कोई तात्विक 
आधार नहीं है । इसके अतिरिक्त वह यह मानता था कि मनुष्य 
चार तत्वों का बना हुआ है, जब वह मर जाता है, तब प्रृथ्वी, 
पृथ्वी मे, जल जल में, अप्नि अग्नि में, और ज्ञानेन्द्रियां हवा में 
मिल जाती हैं । शव को उठाने वाले चार पुरुष मुर्दे को उठा कर 
स्मशान में ले जाते हैं और वहां उसका कल्पान्त कर डालते हैं । 
कपोत रग की हड्डियां शेप रह जाती हैं और वाकी सच पदार्थ 
जल कर भस्म दो जाते हैं। इसी बात को सूत्र ऋृतांग में कुछ 
हेर फेर के साथ इस प्रकार लिखी है। “दूसरे लोग मुर्दे को 
जलाने के निमित्त बाहर ले जाते हैं। जब अप्रि उसको जला 
डालती है । तव केवल कपोत रह्न की ही हड्डियां शेष रह जाती 
है और चारों उठानेवाले इड्डियों कोलेंकर ग्राम की ओर 
मुड़ जाते हैं ।”” 

इन मतों के अतिरिक्त एक “अज्ञेयवाद” नामक सत भी 
प्रचलित था, इसका प्रवरतेक “सजयबेलट्विपुत्त? था। “सामदज- 
फल सुत्त” नामक बौद्ध अन्थ में उसका विवेचन इस प्रकार 
किया गया है। महाराज ! यदि-तुम्त सुमसे यह प्रश्न करोगे कि 
जीव की कोई भावी अवस्था है ९ तो में यही उत्तर दूंगा कि, 
जब में उस अवस्था का अनुभव कर सकूंगा तभी उसके विषय 
में कुछ कह सकूंगा। यदि तुम मुझसे पूछोगे कि “क्या वह 
अवस्था इस प्रकार की है तो में यही कहूँगा कि “यह मेरा विषय 


९ भगवान्‌ महावीर 
-नच्च््क्राा 


नहीं है” यदि तुम पूछोगे कि “क्या वह अवस्था उस प्रकार की 
है ! तो भी यही कहूँगा कि “यह मेरा विषय नहीं?”। क्या वह 
इन दोनों से भिन्न है ? तब भी यही कहूँगा कि यह मेरा विषय 
नही । इसी प्रकार मृत्यु के पश्चात्‌ तथागत की स्थिति रहती है, 
या नही ? रहती है ? यह भी नही ! नहीं रहती है? यह 
भी नही | इस प्रकार के तमाम प्रश्नो का वह यही उत्तर देता 
है, इससे जान पड़ता है कि, अशेयवादी किसी भी पस्तु के 
अस्तित्व और नास्तित्व के सम्बन्ध में सब प्रकार की निरूपण 
पद्धतियों की जांच करते थे । इस जांच पर से भी जो वस्तु उन्हें 
अनुभवातीत मालूम होती है तो वे उसके विषय से कहे गये 
सब मतों के कथन को अखीकृत करते थे । 

जमेनी के प्रसिद्ध विद्दानू डा० हर्मन जेकोंबो का मत है 
कि सखय के इसी “अज्ञेयवाद” के विरुद्ध महावोर ने अपने 
प्रसिद्ध “सप्तमद्जीन्‍्याय” को सृष्टि की थी। अक्षेयवाद्‌ 
षतलाता है कि, जो वस्तु हमारे अनुभव से अतीत है, उसके 
विपय मे उसके अस्तित्व ( यह है ) नास्तित्त ( यह नहीं है ) 
युगपत्‌ अस्तित्व ( है और नहीं है ) और युगपत्‌ नास्तित्व 
( नहीं है और है ) का विधान और निषेध नहीं किया जा 
सकता । उसी प्रकार-पर उससे बिल्कुल विपरीत दिशा में दौड़ता 
हुआ “स्याह्मद दर्शन” यह ग्रतिपादित करता दै कि, एक 
दृष्टि से ( अपेक्षा से ) कोई पुरुष वस्तु के अस्तित्व का विधान 
( स्थादस्ति ) कर सकता है और दूसरी दृष्टि से वह उसका 
निषेध भी कर सकता है, और उसी प्रकार भिन्न मिन्न काल में 
वह वस्तु के अस्तित्न तथा नास्तित्र का विधान भी ( स्थादस्ति- 
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ज्ञास्ति ) कर सकता है, पर एक द्वी काल और एक हो दंष्टि 
से कोई मनुष्य वस्तु के अस्तित और नासिल्र के विधान 
करने की इच्छा रखता हो तो उसे “स्वाद-अवक्तव्य/” कइना 
पड़ेया, सखय के “अजेयवाद” और जैनियों के स्याद्वाद में 
सब से वड़ा और महल का अन्तर यही है कि जहाँ सखय 
किसी भी वम्तु का निर्णय करने में सन्देंद्ाश्रित रहता है, वहाँ 
स्याह्मद विल्कुल निम्धयात्मक ढड् से वस्तुतल का प्रतिपादन 
करता है | 

जेकोबी महाशय का कथन है कि, ऐसा जान पड़ता दै 
उस सप्तय में अजेयवादियों के सूक्ष्म विवेचन ने बहु- 
संख्यक आदमियों को श्रम में ढाल रक्ला था, इस अम- 
जाल से उन सवा को मुक्त करने के निमित्त ही जैन-बस में 
स्पाद्टाद के क्ञेम-माग की योजना की गई थी। इस अद्भुत चत् 
ज्ञान के सामने आकर सखयवादी खुद अपने ही प्रति पक्तो 
हो जाते थे । इस दशन के प्रताप ही के अज्नयवादियों के 
मत का पूण खण्डन करने की सामथ्य लोगों में आगई। 
नहीं कहा जा सकता कि, इस शाल्ञ के प्रताप से कितने ही 
अज्ञानवादिया ने जेन-घर्मं की शरण ली होगी । 

जेकीवी सहाशय के इस अजुमान में सत्य का कितना 


अंश है इसके विषय सें छुछ भो निश्चय नहीं कह्दा जा 
सकता [| 
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क्या जेन ओर बुद्ध धर्म ब्राह्मण धर्म के 
विरुद्ध क्रान्ति रूप उदय हुए थेः- 


3.8 अक8.28 
शी द्वम पहिले इन दोनों धर्मों को क्रान्ति सना से सम्बोधित 
_ _.»ग्ते आये हैं। सम्भव है कि कुछ लोगो को 
इसमें कुछ एतरगज हो | क्योंकि क्रान्ति शब्द का 
साधारण अर्थ आज कल राजनैतिक वलवे से लिया जाता है । 
इसमें कुछ लोग सहज द्वी कह सकते हैं कि जैन और बौद्ध घर्म 
फो3 गजनेतिफ वलवे तो थे नहीं कि, जिसके कारण उन्हें 
८ कान्तिफद्मा जाय,इसके उत्तर-खरूप हम यही कह देना उचित 
सममते हैं कि फेंचल राजनेतिक वलवे को दी क्रान्ति नही कहते । 
समाज की विश्खला और टुव्यवस्था फो मिटाने के लिए जो 
आन्दोलन होते हैं, उन्हींका क्रान्ति कहते हैँ। फिर चाहे वे 
आन्देलन राजनैतिक रूप से हां चाहे सामाजिक रूप से द्वो चाहे 
धार्मिक रूप से | समय की आवश्यकता को देखकर तत्कालीन 
महापुरुष कभी राजनैतिक रूप से उस क्रान्ति का उद्म करते हैं 
कमी सामाजिक रूपसे और कभी धार्मिक रूप से ।।महात्मा गांधी 
की क्रान्ति राजनैतिकता और धार्मिकता का सिश्रण है। खामी 


भगरान मदहापीर हर 
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दयानन्द की क्रान्ति सामाजिक कान्ति थी और भद्दावीर, चुद्ध 
और ईसा की धार्मिक क्रान्तियां थीं। 

महावीर और चुद्ध ने तत्कालीन सामाजिक और धार्मिक 
अवस्था के प्रति आन्दोलन उठाया था। उन्हानि यज्ञादिक कम- 
काण्ड के खिलाफ, हठयोगादि कुतपस्याओं के विरुद्ध और बड़ों के 
भ्रति जुल्मों के विरुद्ध अपनी आवाज उठा कर सम्राज में तहलका 
मचा दिया था। अतएव जैन और बुद्ध धर्म को तत्कालीन धर के 
पिरुद्ध क्रान्ति कहे तो अनुपयुक्त न होगा । जैन और बौद्ध धर्म 
वास्तव में तत्कालीन वेदिक धर्म के विरुद्ध उत्पन्न हुई प्रबल 
क्रान्तियां थीं। जिनके नेता भगवान महावीर और बुद्ध थे । 


बठवा अध्याय 


७१५, 
#ग्य के टै. 








जन ओर बोद्ध-घर्म में संघषे 


रा युप्रपि /भरगवान मद्दावीर” और “भगवान चुद्ध” दोनों ने एफ 
साथ द्वी इस कम भूमि पर अवतीण होकर एक साथ 
ही काय्य किया था। एवं जैन और वोद्ध-धर्म का 
प्रफाश भी एक ही साथ समाज में फैला हुआ था। और एक 
ही उद्देश्य को लेकर दोनो धम्माँ का विकाश हुआ था तथापि 
आगे जाफर टैव दुरवियोग से इन दोनों धर्मों में पारस्परिक 
वैसनस्थ फैल गया था। एऊ द्वी उद्श्य से उत्पन्न हुए दोनो 
बरंधु परस्पर में ही लड़ने लगे जिसका परिणाम यह हुआ कि, 
समाज में इन दोनो धर्मों के प्रति फिर से हीनता के भाव 
दृष्टि गोचर होने लगे और सृतप्रायः वेंदिक धम्म [पुनर्जावित 
होने लगा । 
प्रकृति का यह नियम फेवल जैन और वोद्ध-धर्म के 
ही लिए पैदा नहीं हुआ था | सभी घर्मों में यह सनातन नियम 
चलता रहता है। जहाँ तक समाज जाग्रतावस्था में झता है 
वहाँ तक कमी नए नियम की विजय नहीं हो सकती। पर 
ज्यॉही समाज कुछ सुप्तावस्था में होने लगता है त्योंही यह 
नियम जोर शोर से 'अपना काय करने लगता है। इसका उदा- 
रण जगत का प्राचीन इतिहास है । 
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पस्क्लेममत 

वैदिक धर्म को दी लीजिए पहले कितनी दृदू नीच पर 
इसकी इमारत खड़ी की गई थी, इस धर्म के द्वारा संसार 
को छितना दिव्य सन्देश मिला था, पर आगे जाकर व्याह 
समाज के तत्वों में अन्तर आने लगा। त्योंही इसमें कितने 
फिरके हो गये और वे आपस में किस प्रकार रक्त बद्दाने लगे । 
मुसलमान धर्म को लीजिए शिवा और सुन्नी के नाम पर क्‍या 
उसमें कम खून खराब हुआ है। इसाइ धर्म में क्या रोमन 
कैथालिक और प्रोटेस्सेश्ट के नास पर कम अत्याचार हुए हैं, 
मतलब यह कि प्रकृति का यह नियम सत्र स्थानों पर समान 
रूप स काम करता रहता है । अब एक हीं धर्म के अन्दर इस 
तरह फिरके उत्पन्न हो कर आपस में लड़ते है । तब जैन और 
चौद्ध-बम तो अलग अलग धस्स थे इनमे यदि संघ पेंदा हो तो 
क्या आश्वय्य | 

सतलव यह कि आगे जाकर जैन और बौद्ध घम मे ख 
ही जोर का सघप चला । जैल गन्धा मे वौद्धों की और वो 
अन्ध मे जैनियों की दिल खोल कर निन्‍्दा की गई । उसके छु 
उदाहरण लीजिए ।.--- 

दिगम्वर सम्प्रदाय से “दर्शनसार” नामक एक अन्ध है । 
इसके लेखक देवानन्द नाम के कोई आवास्य हैं । यह अन्ध सन्‌ 
९९० इंस्वी सें उल्लेन के अन्द्र लिखा गया है। इस ग्रन्थ मे 
लेखक ने बुद्ध घसम की उत्पत्ति का बढ़ा ही सनोरजिक या यो 
कहिये कि हास्यास्पद्‌ उल्लेख किया है | इस अन्थ सें लिखा है कि 

भगवान पाश्चनाथ” “और भगवान महावीर” के समय के दर्मि- 

यान पाश्चताथ स्वामी के शिष्य पिहिताश्रम नामक मुनि का “बुद्ध 


हि ३ | 


रश्ञ ्ं 
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कीर्ति” नासक शिप्य पलाश नगर के पास ससस्‍्यू नदी के किनारे 
पर तप कर रहा था । “बुद्ध क्रीति”? ने एक वार आदार लेने 
की इच्छा से आस पास दृष्टि डाली, इतने दी में उसे नदी 
क्नारे एक मरा हुआ सत्स्य नज़र आया। उसको देख कर 
उसने कुछ समय तक विचार किया और अन्त में यह निश्चय 
किया कि, मरी हुई मछली को खाने में छुछ भी पाप नहीं, क्योंकि 
इसमें जोच नहीं है, और जहां जीव नहीं वहां हिंसा नहीं। ऐसा 
विचार कर उसने पारश्चनाथ का पंथ छोड़ दिया और “बुद्ध 
घर्म” नाम का अपना एक नया ही धर्म झुरु किया । महावीर- 
खामी के तीर्थंकर होने से पूत्र ही उसने उपदेश देना प्रारम्म 
कर दिया था। 
इस दन्‍्त कथा की आलोचना करना हम व्यर्थ समझते 
हैं। ल्योंकि कोई भी निष्पक्ष पात फ़िर चाह व जेन ही क्योन 
हो इस कथा पर हम बिना ने रहेगा | 
इसके अतिरिक्त जैनियों के और भी कई भन्थो।पें चौद्धो 
ओी निनन्‍्दा में प्रष्ठ के प्र सगे हुए हैं। श्रेणिकचरित्र, अफलंक- 
चर्त्रि आदि भनन्‍यों के लिखने का तो शायद सूल उद्देश्य ही 
वौद्यों की निन्‍दा करना था । 
इसी प्रकार बौद्ध अन्धों में मो जैन-धन्सम की भर पेट निन्‍्दा 
की गई है । स्थान स्थान पर नित्य” को व्सलोद्दी के सास 
से लब्चोधिन किया गया है सायोसनिकाब ” नामक बोढ़ों का 
एक झन्ध है, उसमें लिखा हैं कि, आानीपुत्र ( महावीर ) ने अण्न 
' अभय छमार सामछ एक शिय्य को बुछदेव के पास शालाथ 
ऋरने के लिए भज्ञा पर वइ ऐसा पर हुआ कि वापस अपन 


शप्ज 
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गुरु के पास गया ही नहीं, उसी समय उसने बुद्धधर्म अद्नि- 
कार कर लिया । “भहापगा” नामक अ्न्थ में लिखा है कि, 
लिक्षिक जाति के ज्ञानीपुत्र के एक शिष्य ने बुद्ध मुलाकात 
की थी और उसने तत्काल ही अपना मत चदल दिया । इस 
प्रकार और भी कई अन्थो में जैनियों की खूब निन्‍्दा की गई है । 

आगे जाकर इन निन्दा के भावों ने विद्रोह का रूप धारण 
कर लिया और यह भी कहा जाता है कि, बौद्धघर्म के कुछ 
राजाओ ने जैन लोगो की कत्ल तक करवा दी। पर इस वात 
सें सत्य का कित्तना अंश है यह नही कहा जा सकता । 


ध्डै/ 
है. सातवों अध्याय 5 
'छुंढ' "जछकबतत सकुछ' 
क्या महावीर जैनधर्म के मूल संस्थापक थे ? 

॥। ख्ुप्रूभी बहुत समय नहीं हुआ है, केवल चीस पद्चीस वर्षों 
--“*की बात है जनेतर विद्वानाका प्राय, यह विश्वास 
था कि जैनधर्म वौद्धधर्म की द्वी एक शाखा है, और महावीर भी 
बुद्ध के एकशिप्य थ। इस मत के प्रचारकों में खासकर लेसन, 
बचर और विल्सन का नाम लिया जा सकता है। यद्यपि इन- 
लोगो का यह भ्रम अब दूर हो गया है, और डाक्टर हानेल 
ऋर टाक़्टर हमेन जेकोंबी नामक दो जमंन विद्वानों के प्रयत्र 
से अब सब लोग जैनधर्म को एक खतन्त्र धर्म खीकार करने लग- 
गये #, तथापि पाठकों के मनोरजनाथ इस स्थान पर उन लोगो के 
मत का उल्लेख करदेता आवश्यक है, जिसके कारण वे जैनधर्स को 

बौद्धवर्स की एक शाखा मानते थे । 
विल्सन साहव का खयाल था कि, जैनधर्म बौद्धधर्म की ही 
एक शाखा है । यद्द शाखा ईसा की दशर्वीं शताब्दी में बौद्धध्म 
का विल्कुल नाश होने पर निकली है। त्राक्षण जब यहा से बौद्धों 
को निकालने लग गये तो बचे हुए बौद्ध जाति भेद स्वीकार करके 
जैनी हं। गये और निकाले जाने से बच गये । इसके अतिरिक्त 
उपरोक्त साहब का यह भी कथन है कि, बुद्ध और महावीर के 
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ललनल्न्च्छ्क्न्६्ा 
जीवन में ऐसा श्रश्चर्यंजनक खाम्य पाया जाता है कि, उनको 
अलग भलग व्यक्ति खीकार करने में बुद्धि प्रेरणा नहीं करतो । 
मसलन, महावीर और बुद्ध दोनों की स्री का नाम “चशोदा” 
और दोनो ही के भाइयों का नाम,“ नन्दिव्धन” था | इसके अतिरिक्त 
बुद्ध की कुमारावस्था का नाम “सिद्धार्थ” और महावीर के पिता 
का नाम भी सिद्धार्थ था | इन सत्र बातों से यह बात स्वीकार 
करने में बढ़ा सन्देह होता है कि बुद्ध और महावीर अलग अलग 
व्यक्ति थे । 
लेकिन विल्सन साहब की यह युक्ति प्रमाण नहीं मानी जा 
सकती । क्योंकि महावीर और बुद्ध के जीवन में जितनी बातों 
में साम्य पाया जाता है, उससे अधिक महत्वपूर्ण बातों में दैप- 
स्यभी पाया जाता है। जैसे बुद्ध का जन्म कपिलवस्तु में हुआ और 
महावीर का कुण्डग्राम में । बुद्ध की माता बुद्ध का जन्म होते ही 
कुछ समय के अन्तर्गत स्वगेस्थ हो गई, जब की महावीर की माता 
उनके जन्म के २८ वर्ष तक जीवित रही, बुद्ध माता पिता और 
पत्नी की अजुमती के बिना सन्‍्यासी हुए थे, पर महावीर माता, 
पिता के खगबास हुए के पश्चात्‌ ज्येछ आता की अलुमति से संन्‍्या- 
सी हुए थे | इसके अतिरिक्त सब से वढा प्रमाण यह है कि 
राजा विम्बसार जिसे जैनी लोग श्रेणिक कहते हैं । बुद्ध के सम- 
कालीन थे । इनको बुद्ध सहावीर दोनो ने उपदेश द्या था। 
ओर श्रेणिक पहले बुद्ध और फिर जैनी हुए थे | इच सब बातो का 
आधार देकर डाक्टर जेकोबी ने परिल्सन का खरझडनच करते हए 


कद ्े कप 
ह सिद्ध कर दिया है कि, बुद्ध और महावोर दोनो भिन्न सिन्न॑ 
व्यक्ति थे, ओर समकालीन थे । 
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अ्रव लेसन,साइव का मत सुनिए उनका कथन है कि चारबड़ी 
बढी बातों में जैनधर्म और वौद्धघर्म विल्कुल समान है. । 

१--दोनों सम्प्रदाय वाले अपने अपने आचाय्यों (?९:००- 
श८«) को एक हो ( अहत ) संज्ञा से सम्बोधित करते हैं । 
इसके अतिरिक्त ४सर्वज्ञ” #सुगत” ४तथ्यगत” “सिद्ध” 
“युद्ध” “पमुंबुंदह” आदि सब संज्ञाओं को दोनों धमम वाले 
अपने अपने आधचाय्यों के लिए प्रयुक्त करते हैं । 

--दोनो सम्प्रदाय वाले अपन अपने निवाणस्थ-आचास्यों 
को देवनाओं फे समान पूजते हैं, उनकी भूतिया और मन्दिर 
बनाने हैं । 

४--दोनो द्वी मम्प्रदायो का मुख्य सिद्धान्त “अहिंसा” है। 
ओर दोनों की काल प्रणाली में भी बहुत कुछ साम्य है । 
४--अँन श्रमणो और बौद्ध श्रमणों के चरित्रों में भो बहुत 
साम्य पाया जाता है दोनों ही चार महात्रत के पालक होते हैं । 
5न चारों दलीलों के आ्राधार पर मि० लेसन यह सिद्ध करने 
को कासिश करते हैं कि जैनमत भी बौद्धसत की ही एक 
शाखा है । 
लेकिन लसन साहव के ये मत भो उतने ही भ्रम पूर्ण 
हैं जितने क्रि बिस्सत साहव के। यद्द वात सत्य है कि “अहँत” 
आदि शब्द बौद्ध और जैन दोनों घ॒र्मों में मिलते हैं । पर “जिन 
८“श्रमण”? आदि शब्द जो कि जैन शासत्रों में मुख्यतय, प्रयुक्त 
किये जाते हैं | बौद्ध मन्थों में नहीं पाये जाते । इसके अतिरिक्त 
तथ्यगत”ः 'तीथंकर! शब्द को यद्यपि दोनो द्वी व्यवहत करते 
हैं, पर भिन्न भिन्न रूप में। जैनधर्म के तीर्थंकर शब्द का प्रयोग 
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चहुत ऊँची श्रेणी के मह्ात्माओं के लिये व्यवह्ृत होता है । पर 
बौद्धधर्म से भ्रष्ट उपाश्य के स्थापित करने वाले को तथ्थगत्तां 
कहा है । इसका कारण यही मालूम होता है. कि, ठेपांध होकर 
ही पीछे से वौद्ध लोगों ने जैनधर्म से इस शब्द को छडा कर 
इस रूप में उसका प्रयोग किया । अब लेसन साहब की दूसरी 
युक्ति पर विचार कीजिए “अहिंसा” के लिये तो विचार करना 
ही व्यथ है| क्‍योंकि यह तो हिन्दुस्तान के प्राय. सभी धर्मों में 
पाई जाती है । रहा कालमापन का, इसके लिए हर्मन जेकोची का 
मत सुनिये । 


४९४ छप0600985 ॥9970ए2९6 प्709 (8९ ऐन्‍प्ववा8दा) ७५ जया 
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अथोत्‌ बुद्ध लोगो न ब्राह्मणो के युगो की सिस्टम का 
अलनुकरण करके चार बड़े वड़े कल्पो का आविष्कार किया, और 
जैनियो ने ब्रह्म] के दिन और रात ( अहोराच्र ) की कल्पना पर 
उत्सपि्ण और 'अवसर्पिणी काल की कल्पना की । 

इससे लेसन साहब की तीसरी युरक्ति भी निरर्थक ही जादी 
है। क्योंकि, जेकोबी के कथानुसार दोनों ही मा ने कालमापन 
को कल्पना त्राह्मणधर्म के अनुसार की। इसी प्रकार लेसन 
साहब को चौथी युक्ति भी निमूंल हो जाती है| दयोकि जिन 
चार भहाज्नतों का उन्होंने जिक्र किया है, वे ब्राह्मण वोद्ध, 
ओर जैन तीनों धर्मों में समान पाये जाते हैं। पर समान होते 
हुए भी कोई वौद्धध्म को ब्राह्मणधर्म को शाखा नहीं कह 
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सकता । इसी प्रकार इसी प्रमाण पर जैनधर्म को चौद्धधर्म 
की शाखा सानतना भी, हास्यास्पद ही होगा। इसके अतिरिक्त 
महावीर क समय में तोये महात्रत चार से पांच हो गये 
थे । सिवाय इसके जैनधर्म में तीर्थंकर २४ भाने गये हैं । पर 
बुद्ध लोग २५ घुद्धों का होना मानते हैं । 

इस प्रकार डाक्टर जेकोबी वगैरद्द विद्वानों के प्रयत्न से 
अब उपरोक्त विद्वानों की कल्यनाएं बिल्कुल नए हो गयी हैं 
आर सिद्ध हो गया है कि, बुद्ध और महावीर दोनों अलग 
अलग व्यक्ति थे । 

श्र प्रश्न रह जाता है. कि, क्‍या महावीर ने ही जैनधर्स 
नामक धर्स की पहले पहल कल्पना की थो, या यह धर्म उनके 
भी पह़िले मौजूद था | 

जेन शात्रो में तो जैनधर्म 'अनादि माना गया है। उनके 
अनुसाग महावीर के पूर्व २३ तीर्थंकर और हो चुके हैं। 
जिन्होंन समय समय पर इस प्रथध्वी पर अवतीण द्ोकर संसार 
के निवाण के लिए सत्य घम का प्रचार किया | इनमें से पहले 
तीथैंकर का नास ऋषभदेव था। ऋषभ्ददेव के काल का 
निर्णय करना इतिहास की शक्ति के बाहर है। जैन ग्रन्थों के 
अनुसार थे करोड़ों वर्षों तक जीवित रहे । अतएव प्राचीन 
तीर्थकरों के बारे में जैन अन्थों में लिखी हुई बातों पर एका- 
एक विश्वास नहीं किया जा सकता । कम से कम इतिहास तो 
इन घटनाओं को कदापि स्वीकार नहीं कर सकता । इस खान 
पर दम ऐतिहासिक दृष्टि से जैनधर्म की उत्त्तति पर कुछ 


विवेचन करना चाहते हैं । 
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लोगों का विश्वास है कि भगवान्‌ मह्यवीर दी जैनधर्म के 
मूल संस्थापक थे | लेकिन यदि यद्द वात सत्य होती तो बौद्ध- 
ग्रन्थों के अन्दर अवश्य इस बात का बृतान्त मिलता, पर वौद्ध- 
ग्रन्थों में महावीर के लिए कहीं भी यह नहीं लिखा क्रि वे 
किसी धर्म विशेष संस्थापक थे । इसी प्रकार उनमें कही यह भी 
नहीं लिखा है कि, निम्रन्थधर्म कोई नया धर्स है । इससे यह सिद्ध 
होता है कि बुद्ध ऊे पहले भी किसी न किसी अवस्था में जैनबर्म 
मौजूद था। यह बात अवश्य है कि, उनके पहिले यह बहुत विक्ृुत 
अवस्था से था। जिसका महावीर ने सशोधन किया । 
इधर आज कल की खोजो से यह वात सिद्ध हो गयी है कि, 
पाश्चनाथ ऐतिहासिक व्यक्ति थे। डाक्टर जेकोाबी आदि व्य- 
क्तियो ने यह भी सिद्ध कर दिया है कि पाश्वनाथ ही जैनधर्स 
के मूल संस्थापक थे। ये महावीर निवोण के करीब २५० वर्ष 
पूर्व हुए अतएव उनका समय ईसा के पूर्व आठवीं शत्ताच्दी में 
निश्चय होता है। पार्थ की जीवन सम्बन्धी घटनाओं और उप- 
देशों के इत्तिहास का बहुत कम ज्ञान है । 
भद्रबाहु खामी रचित कल्पसूत्र के एक अध्याय में कई 
तीर्थकरो की जीवनियां दी हुई हैं । उनमे पाश्वेनाथ की जीवनी 
भी है। उससे माल्म होता है कि, मद्दावीर से २५० वर्ष पूर्व 
,श्रीपाश्वेनाथ निवोण को गये । पाश्वेनाथ काशी के राजा अश्व- 
सन के पुत्र थे । इनकी साता का नास वामादेवी था। तीस 
बे तक गाहेस्‍्थ्य सुख का उपसोगकर ये मुनि हो गये । ८३ दिन 
तक ये छद्मावस्था भे रहे, और ८३ दिन कम सत्तर वर्ष तपस्या 
करके निवोणस्थ हुए । पाश्चनाथ के समय में अणुत्रतो की संख्या 
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केवल चार थी। १-श्रहिंसा २-सत्य ३-आचाय्य ४-परिग्रह- 
परिसाण । पर समय की अवस्था को टेख कर भगवान्‌ महावीर 
ने इनमें “ब्रह्मचय्य” नामक एक ब्रत की संख्या और घढ़ा दी । 
इसके अतिरिक्त पाश्चनाथ ने अपने शिप्यो को एक अधोवस्त्र 
पहनते की आता दी है पर महावीर ने अपने शिष्यों को बिल्कुल 
नम्म रहने की शिक्षा दी है। इससे सम्भवतः यह साल्‍हूम होता 
है कि, आज कल के श्रेताम्बर और दिगम्वर समाज क्रम से 
पाश्चनाथ और महावीर के अनुयायी थे । 

उपगेक्त विवेचन से यह मतलब निकलता है. कि भगवान्‌ 
महापरीर जैनधर्म के मूल संस्थापक्र न थे। भ्रत्युत वे उसके एक 
संभोधऊ मात्र थे | अब प्रश्न यह है कि, क्‍या पाश्चनाथ ही जैनधर्स 
के यूल संस्थापक थे ? यद्यपि जैनशात्र और जैनसमाज वाले 
ता इस बात को भी स्वीकार नहीं कर सकते। क्योंकि उनके सत 
से तामाश्वनाथ के पूर्व भी बाईस तीर्थकर और हो चुके हैं। और 
इन बाइस तीर्थंकर के पृत्र भी कई चौबिसियां गुजर चुकी हैं 
तथापि ऐतिहासिक दृष्टि से भगवान्‌ पाश्चनाथ से आगे बढ़ने का 
ऋभी तक तो कोई मार्ग नहीं है । लेकिन निरंतर की खोज और 
उद्योग से जिस प्रकार जैनवर्स के मूल संस्थापक महावीर से 
पाश्चनाथ माने जाने लगे । उसी प्रकार सम्भव है और भी जो 
खोज हो तो क्या आश्रय कि, पाश्चनाथ से पूर्व नेमिनाथ का भी 
पता लगने लगे । पर अभी तो इसकी कोई आशा नहीं। अभी 
कुछ अग्रेज लेखक यह भी कहते हैं:--- 

“जैनियों और वौद्धों न त्राद्मयणों के साथ प्रतिस्पर्धी करने के 
लिए ही अपने मत को पुराना बतलाने की चेष्टा की है । इन दोनों 


सभगवान्‌ महावीर ७४ 
+ननूक्, 'क्ाएछ ण 


मतवालो ने ब्राह्मणों को नीचा दिखाने के लिए ही इन मच 
प्राचीन नामों की कल्पना की है । 

कुछ भी हो अभी तक हमारे पास कोई ऐसे साधन नहीं हैं कि, 
जिनके जरिये हम पार्श्चनाथ से पहले के तीर्थकरों का ऐतिहासिक 
अनुसंघान कर सकें | इसलिये ऐतिहासिक दृष्टि से हमे जैनधम 
के मूल संस्थापक पाश्चेनाथ को ही मान कर सन्तोप करना पडेगा । 


जेनधर्म की उनन्‍नाति ओर उसका तत्कालीन 
समाज पर प्रभाव 





एक विद्वान का कथन है कि युद्ध, महामारी आदि वाह्य 
आपत्तियों से समाज के अन्दर क्रान्ति नहीं हो सकती । समाज 
में क्रान्ति उसी समय होती है, जब उसके अन्त्तत्व में कोई खास 
'विश्वखला उत्पन्न होती है । समाज के अन्तर्जगत्‌ में जब मूल- 
तत्वो के नष्ठअ्रष्ट होने से खल बली मचती है, तभी-क्रान्ति का 
बाह्य उद्म होता है, क्रान्ति . उसी ज्वालामुखी पहाड़ की तरह 
समाज मे धधकती है, जिसके अतर्गत बहुत समय पू्े से अन्दर 
ही अन्दर भभकने का मसाला तैयार होता रहता है । 

उपरोक्त विद्वन का यह कथन समाज-शास्त्र के पूर्ण अध्य- 
यन का परिणशास है । समाज-शासत्र की इस निर्मल कसोटी पर 
जब हम तत्कालीन]|सम्राज को जांचते हैं तब हमे मालूम होता है 
कि, उस सभय के मूलतत्त्वों में बहुत विशृंखला पैदा हो गई 
थी। समाज के अतर्गेत उस समय बहुत हलचल उत्तपन्न हो ' 
गई थी । इस हलचल का ऐतिहासिक विवेचन हस पहले कर 
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चुके हैं। समाज उस समय उस क्रान्ति की तैयारी कर रहा था 
जो बहुत ही थोड़े समय के अन्दर उसमें प्रारम्भ होने वाली थी। 

ठीक समय पर समाज के अन्द्र क्रान्ति का उदय हुआ। यह 
क्रान्ति और कुछ नहीं समाज में जेन और बौद्ध घम का उदय 
थी । इन दोनों क्रान्तियों के नेता भगवान्‌ सहावीर और भगवान्‌ 
बुद्ध थे । दोनों नेताओं ने समाज की उस दुरावस्था के विरुद्ध 
अपनी आवाज़ उठाई और परिस्थिति का अध्ययन कर एक 
एक नवीन धर्म की नीव डाली । 

दोनों महात्माओ के आजाद सन्देश को सुन कर समाज में 
हलचल मच गई । समाज के अत्याचारों से पीड़ित होकर लाखो 
त्रस्त मानव उनके मण्डे के नीचे एकत्रित होने लग गये । यहां 
तक कि इन दोनों धर्मो के नवीध प्रकाश में ज्राह्मणधर्म छप्त प्राय- 
सा नजर आने लग गया । समाज की थे क्रान्तियां केवल भारत- 
ब्ष में ही प्रचारित होकर न रही | बुद्ध तो चीन, जापान, 
वर्मा और सिलोन तक में >चारित हो गया । 

जैन और बुद्धवर्स के इस शीघ्रगामी प्रचार का तत्कालीन 
परिणाम यह हुआ कि, समाज की वह दुव्यवस्था, समाज की 
वह हिंसात्मक प्रवृत्ति, और अछूतो के श्रति होनेवाले घृरित 
अत्याचार समाज में एकद्म बन्द्‌ हो गये । लाखो मूक पशुओरों 
का हत्याकांड वन्द्‌ हों गया “बैदि की हिसा हिंसान भवति” की 
भयंकर आवाज के स्थान पर “अहिसा परमसो धर्म” के उज्वल 
ओर दिव्य सन्देशों का प्रचार हुआ । भयद्कुर-क्रान्ति के पश्चात्‌ 
दिव्य शान्ति का उदय हुआ | 

लोकमान्य तिलक का कथन है कि, सनातनधम के चिर- 
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शान्त हृदय पर जैनधर्म की उज्बल और स्पष्ट मोहर लगी 
हुई है । वह मोहर हिंसा के विरुद्ध अदिसा के साम्राज्य की है । 
आज भी ब्राह्मणघर्म जैनवर्म का इस बात के लिए अहसान 
सन्द है कि, उसने उसे अहिंसा का उज्बल सन्देशा दिया । 

उस समय में तो इन दोनों क्रान्तियों को समाज पर पूर्ण 
विजय मिली । यज्ञों में होनेवाली हिंसा बन्द हो गठ और यह 
बात तो अब तक भी स्थायी दै। इसके अतिरिक्त अछतो के प्रति 
घृणा के भाव भी समाज से मिट गये | लेकिन थोड़े ही समय 
के पश्चात्‌ जब कि शकराचाय्य ने वैदिकथमे का एनरुद्धार 
किया, छुआछूत के ये भाव पुनः समाज सें फैलने लगे छोर यहाँ 
तक फैले कि केवल वैदिकधर्म पर ही नहीं, पर इसका पूर्ण विरोधी 
जैनधर्म भी इसका कुप्रभाव पड़ने से न बचा । वैदिकधर्म के 
दूबाब के कारण अपने हृदय के विरुद्ध भी जैन लोगो ने इन 
भावों को खीकार किया । क्रमशः बढ़ते बढ़ते ये भाव जैनवर्म 
के हृदय में भी लग गये और अन्त मे इस वातका जो टुप्परि- 
णाम हुआ वह आज आँखों के सामने प्रत्यक्ष है । 

मतलब यह, है कि, उस समय इन दोनों क्रान्तियों का तत्कालीन 
समाज पर बहुत,द्वी अधिक शुभ प|रणाम हुआ। वर्णाश्नमधमे 
तो,नष्ट हो गया पर उसके बदले समाज में एक ऐसी दिव्य 
शान्ति का प्रादुभोव हुआ कि जिसके कारण समाज को वरणो- 
अ्रसघर्म की कमी साहस न हुई और उस शान्ति के परिणाम 
स्वरूप इतिहास में हमें भविष्य की खर्णशतान्दियाँ देखने को 
मिलती हैं । 


अब केवल एक प्रश्न बाकी रह जाता है। आजकह कुछ 


हि 
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लोगो का ख्याल है कि, जैनघर्म गे तत्कालीन समाज को अहिंसा 
का सन्देश देकर उसमें कायरता के भाव फैला दिये । जिससे 
भारत का वीरत्व एक लस्बे काल के लिए या थों कहिए कि, अब 
तक के लिये लोप हो गया । इन विद्वानों में प्रधान आसन पंजाब 
केशरी लाला लाजपत्तराय जी का है । इस स्थान पर हमें अत्यन्त 
विनयपूर शब्दों में कहना ही पड़ता है कि, लालाजी ने जैनव् का 
पूर्ण अध्ययन नहीं किया है । यदि वे जैन अहिंसा का पूर्ो अध्ययन 
करते, तो हमें विश्वास है कि, वे ऐसा कभी न कहते । इस विषय 
का विशद्‌ विवेचन हम किसी अगले अध्याय में करेंगे। यहाँ 
पर हम इतना ही कह देना पयोप्त सममते हैं कि, जैनधर्म 
कायरता का सन्देश देने वाला धर्म नहीं है। जैनधर्म वीरधम 
है और उसके नेता महावीर हैं। लेकिन इतना हम अवश्य 
खीकार करते हैं कि, आजकल के जैनधर्म में ऐसी विक्ृति हो 
गई है--उसका खरूप ऐसा भ्रष्ट द्ो गया है कि, वह सचमुच कायर 
घस कहा जा सकता है । आजकल: को प्रचलित जैनधर्म 
वास्तविक जैनथर्म नहीं है। वास्तविक जैनधर्म भारत की 
हिन्दू जाति से कभी का लोप हो गया है। यह, तो उसका एक 
विक्रत ढांचा मात्र है।. '_ ' 
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है: अ्थाधिदयकाआ १ 
न जैन शास्त्रों मे भगवान महावीर का निर्णेय-काल इसा 
मर... के ५२७ वर्ष पूर्व माना गया है। अथोत्‌ भगवान 
महावीर का यही समय लोग मनाते चले जा रहे 
है | उनका सम्बत भी जो वीरसंवत के नाम ,से प्रसिद्ध है, 
इसी सन्‌ से ५२७ वर्ष पहिले से प्रारम्भ होता है और इस दृष्टि 
से महावीर निवोण के समय ईसा से ५२७ वषे पूर्व मानने में 
कोई बाधा भी उपस्थित नहीं होती । 
पर कुछ समय पूर्वे डाक्टर हमेन जेकोवी ने इस विषय पर 
एक नई डपपत्ति निकाली है। उन्तका कथन है कि, यदि हम 
सहावीर निवोण कासमय इंसा से ५२७ वर्ष पूर्व मानते हैं तो 
सब से बड़ी अड्चन यह उपस्थित होती है कि फिर महावीर 
ओर बुद्ध समकालीन नहीं हो सकते । अतएवं यदि हम इस 
समय को ख्ीकार करते हैं तो फिर बौद्ध मन्थो का यह कथन 
मिथ्या सिद्ध हो जाता है कि, बुद्ध और महावीर समकालीन 
थे । इस बात पर प्रायः सव घिट्दाव्‌ एक हैं, कि बुद्ध का निवोण ' 
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इंसा के ४८० और ४८७ वर्ष पूर्व के बीच किसी समय में 
हुआ । अब यदि इस सहावीर का निवोण ईसा से ५२७ वर्ष 
माने तो इन दोनो महापुरुषा के निवोण काल में करीब ४० या 
५० वर्ष का अन्तर पड़ जाता है। इधर बुद्ध और जैन दोनो 
प्रन्थो से सूचित होता है कि, महावीर और बुद्ध दोनों विम्वसार 
के पुत्र अजातशत्रु के समकालीन थे । यदि मद्दावीर का निवोणश 
वास्तव में ५२७ वर्ष इसा से पूर्च हुआ है, तो फिर वे अजात- 
शत्रु के समकालीन नहीं हो सकते । इस प्रकार कई प्रमाण देते 
हुए अन्त में जेकोबी महाशय ने हेमचन्द्राचाय्ये का प्रमाण 
दिया है ! उनके परिशिष्ट पर्व में चन्द्रगुप्त का काल महावीर 
निवोण सवन्‌ १५० लिखा है । इधर आज कल की खोजो से 
सावित द्वो चुका था, कि चन्द्रगुप्त इसा से ३९२ धर्ष पूब हुआ 
था । इस प्रकार ३२२ में १५५ मिला कर जेकोवी साहब ने 
महावीर निवाण का फाल उसा से ४७७ वे प्र॒वे सिद्ध कर 
दिया है । 

इसमे सन्देह नहीं कि, डाक्टर जेकोवी ने निवोण काल का 
निःकर्प अच्छे प्रमाणो के साथ निकाला है। पर फिर भी इससें 
शद्वा के अनकस्थल मौजूद हैं । पहिले द्वी पहल उनका कथन 
है कि यदि हम सहावीर निवोण का काल ५२७ वर्ष इंस्वी पूर्व 
मानते हैं तो फिर घुछ और मद्गावीर समकालीन नहीं हो सकते। 
इसमें सन्देह नहीं कि, इस समय को मानने से अवश्य दोनो 
के काल में चालीस पचास वर्ष का अन्तर पड़ता है पर इससे 
यह नहीं कद्दा जा सकता कि वे विल्कुल समकालीन हो ही नहीं 
सकते | हम इस स्थान पर यह सिद्ध करना चाहते हैं कि, इतना 
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अंतर पड़ने पर भी दोनों महापुरुष समकालीन हो सकते हैं। इतना 
अवश्य है कि उनकी समकालीनता का समय बहुत द्वी अल्प- 
सिद्ध होगा। यदि हम महावीर निवोण ०२७ से सानते हैं। 
तो यह आवश्यक है. कि हमें उनका जन्म ५९५९ ई० पूर्व में 
मानना पड़ेगा, इधर बुद्ध का निवोण यदि हम ४८७ इंसी 
पूर्व मालते हैं. | तो निश्चय है कि, उनका जन्म ५६७ 
ईसवी पूर्व में हुआ होगा । बुद्ध भन्थो से यह मी स्पष्ट मालूम 
होता है कि बुद्ध ने उन्तालीस चष की अवस्था में उपदेश 
प्रारम्भ किया था | इस हिलाब से यदि हम देखें तो भी भगवान 
बुद्ध एक वर्ष तक महाघीर के समकालीन रहे थे। यदि नभी 
रहे हों तो भी घुद्ध भ्न्‍थों ने दो चार वर्ष के अद्वर को अत्तर 
न समझ कर उन्हे समकालीन लिख दिया हो । मतलब यह 
कि इस उपपत्ति में सनन्‍्देह करने को अनेक स्थल है । उसके 
अतिरिक्त लक्का के हीनयान वोद्ध मतावलम्ती बुद्ध का निर्वाण 
ईंसासे ५४४ चपे पूर्व सानते हैं। यदि यह ठोक है तब तो 
उपयेक्त प्रमाण की कोई आवश्यकता नही रह जाती है । जेकरोवो 
साहव का दूसरा तक भी सन्‍्देह से खाली नहीं । बौद्ध त्न्धों' 
में चाहे जो लिखा हो पर जैन अन्धों मे तो भगवान सहावीर को 
“कुरिक” की अपेक्षा श्रेरिक ( विम्बसार ) का ही समकालीन 
अधिक लिखा है ! जिस रूमय भगवान महावीर को कैवल्य की 
प्राप्ति हो गई और उनकी समवशरण सभा बैठ गई, उस समय 
सी उससे प्रश्ष करने वाला श्रेणिक ही था। कुणिक ( अजात 
शत्रु ) नही । सम्भव है इसी चीच सहाचीर निवोण के पू् ही 
श्रेणिक ने कुशिक को राज्य भार दे दिया हो, और पीछे से 
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पुत्र के त्रास देने पर उसने आत्महत्या भी कर ली हो। पर 
भगवान महावीर के समवशरण तक सगध के राज़र्सिदासन पर 
श्रेशिक ही अधिछ्ठित था यद्द वात निश्चित है । कुशिक फे विषय 
में जैन-शास्रों में इतना द्वी उल्लेख है कि उसने भगवान महावीर 
के दर्शन ऊिये ये । पर क्या ताज्जुब वे दर्शन उस समय हुए हो 
जब भगवान का निर्वाण फाल बिल्कुल समीप हो, भगवान महावीर 
विम्बछार के समकालीन थे, उन्होंने ब्रिम्बसार को कई स्थानों 
पर इपदेश भी दिया है। और जब कि, विम्बसार का काल 
»३० ई० पृ० में मानते हैं, तो भगवान महाधीर का निवोण 
काल ५२७ $० पू० मानने में कोड अडचन नहीं पड़ सकती | 
जेकोबी साहब का 'अन्तिम तफ श्रवश्य बहुत कुछ महत्व रखता 
है | हेमचन्द्राचार््य ने अवश्य चन्द्रगुप्त काफकाल महावीर निवा ण 
सम्बन १०० लिखा हैं और ञआआज कल के ऐतिहासिकों ने बहुत 
खोज के पत्चान, चन्द्रगुप्तका काल ३२२ ३० पूर्व सिद्ध कर दिया । 
इस हिखात्र से जेकावी साहव का मत पूर्णतया माननीय द्वों सकता 
है। पर हाल ही में बंगाल के प्रसिद्ध पुरातलवेत्ता नगेन्द्रनाथ वसु 
मद्दोदय ने अपने वैश्यकांड नामक पन्थ में कई अकाट्य भ्रमाणों 
से यह सिद्ध करने की फोशिश की है कि ई० पू० ३२२ में आज- 
कल के इतिद्रासत् जिस चन्द्रशुप्त का दोना मानते हैं, वह वास्तव मे 
चन्द्रगुप्त नहीं, प्रत्युत्त उसका पौत्र अशोक था के । अ्रसली 'न्द्र- 
गुप्त का काल ६० पू० ३७५० में ठदरता है | इस बात को उन्होंने 

« वन्तु मद्दोद्य का ध्स उपपत्ति और उनके प्रमार्यों का विस्तृत विवेचन 
इममे अपने “'मारत के दिन्दू सम्लाट” नामक ग्य में किया है । लो बनारस के 
दिन्श सादित्य मन्दिर से प्रकाशित हुई है । लेखक 
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कई यूनानी जैन और बौद्ध भ्न्थों से साबित कर दिया है । यद्यपि 
चसु सद्दोादय का यह मत अभी तक सवसान्य नहीं हुआ है, तथापि 
यदि उनका यह अनुसन्धान ठीक निकला तो फिर जेकोबी 
साहब की ये तीनों उपपत्तियां एकदम निर्मल हो जायैंगी | पर 
जहां तक चन्द्रगुप्त का काल ३० पू० ३२२ माननीय है, वहाँ तक 
जेकोबी साहब की यह तीसरी उपपत्ति अवश्य कुछ साद्दा रखती है । 
पर इसमें भी कई प्रश्न उत्पन्न होते हैं। यदि हम हेमचन्द्राचास्य 
को प्रमाण मानें तो यह निम्चय है कि, उनके समय तक महावीर 
निवोण संवत्‌ वरावर वास्तविक रूप सें चला आ रहा होगा। 
फिर आगे जाकर किस समय मे, किस उद्देश्य से और किसने 
इस संबत्‌ मे ५० वर्ष 'और मिला दिये इसका निर्णय करना 
होगा । ५० वर्ष मिलाने की किसी को क्‍या आवश्यकता पढ़ी । 
यह्‌ प्रश्न वहुत दी विचारणीय है। इसको हल करने का कोई 
साधन हमारे पास नहीं है । और जहां तक ऐसा साधन नहीं है 
वहां तक ऐसा कहना भी व्यथ है । 

उपरोक्त विवेचन का सतलव इतना द्वी है कि महावीर का 
काल वहुत सोचने पर भी हमारे खयाल से वही ठहरता है जो 
उनका प्रचलित संवत्‌ कहता दे । डा० हमेन जेकोबी की उप- 
पत्तियां वहुव महत्त्व पूरो हैं । पर उनमें शंका के ऐसे ऐसे स्थल 
हैं कि, उन पर एकाएक विश्वास नहीं किया जा सकता । 

कुछ वर्षों पूे पाटलिपुत्र के सम्पादक और हिन्दी के लब्ध 
प्रतिष्ठित लेखक श्रीयुत्‌ काशीप्रसाद जायसवाल ने भी 
मद्दावीर निवोण सम्वत्‌ पर एक महत्वपूर्ण निवन्‍्ध लिखा था। 
उस निबन्ध से उन्होंने महावीर निबोण संवत्‌ मे १८ वे की मूल 


८३३ भगवान्‌ भद्यावीर 
ऊपर 3 


बतलाने का प्रयत्॒ किया है, इस स्थान पर हम उसे ज्यों का त्यो 
डधृत कर देते हैं। 

जनियों के यहां कोई २००० व की संवत्‌ गणना का हिसाच 
हिन्दुओं भर में सब से अच्छा है। उससे विदित होता है कि, 
शेतिहासिक परिपाटि की गणना यहां पर थी। और जगह पर 
यह नष्ट हो गई केवल जनियो में बच रही । जैनियो की गणना के 
आधार पर हमने पौराणिक और ऐतिहासिक कई घटनाओं से 
समय बद्ध फ्िया और देखा कि उनका ठोक मिलान जानी हुई 
गणना से मिल जाता है । कई एक ऐतिहासिक वातों का पता 
जैनियों के ऐतितासिऊ लेख और पदट्टावलियो ही में मिलता है। 
जैसे “नहयान” का शुजरात में राज्य करना उसके सिको और 
शिलालेखो से सिद्ध हैं। इसका जिक्र पुराणों में नहीं है । पर 
एक पद्मावली की गाथा में जिसमें महावीर स्वामी और विक्रम 
सन्‍्वत के वीच का अन्तर दिया हुआ है । “नहयात” का नाम 
हमने पाया । वह “नहयान” के रूप में दे । जैनियो की पुरानी 
गणना में जो असम्बद्धता यूरोपीय विद्धानो दवरा सममी जाती 
थी, वह हमने देखा कि वस्तुत नहीं है । 

#भहावीर के निवाण और “गद्भिल्ल” का ४७० वे का 
अन्तर पुरानी गाथा में कहा हुआ है | जिसे द्गिम्बर ओर खेता- 
स्व॒र दाना दलवाले मानते हैं ॥ यह याद रखने की वात है कि, 
बुद्ध और महावीर दोनों एक द्वी समय में हुए । बौद्धों के अन्थो 
में “तथा गत” का निम्नन्थ नातपुत्त के पास जाना लिखा है और 
यह भी लिखा है कि जब वे शाक्यभूमि की ओर जा रहे थे तब 
देखा फि पावांधुरी में नातपुत्त का शरीरान्त हो गया है। जैनियो के 
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के सरस्वती गच्छ की पट्टावली मे विक्रम सम्वत्तू और विक्रम जन्म 
मे १८ वर्ष का अन्तर साना है । यथा “वीरात्‌ ४९२ विक्रम जन्मा- 
न्‍्तर वे २२ राज्यान्त वर्ष ४” विक्रम विषय की गाथा की भी 
यही ध्वनि है कि वे ६७ वें या १८ वें वर्ष में सिहासन पर बैठे । 
इससे सिद्ध है कि ४७० वे जो जैन निवाण और गदमिल 
राजा के राज्यान्त तक माने जाते हैं वे विक्रम जन्म तक हुए । 
( ४९२८-२२ + ४७० ) अतः विक्रम जन्म ( ४७० सम. नि. ) 
में १८ और जोड़ने से निवोण का वर्ष विक्रमीय संवत्‌ की गणना 
मे निकलेगा । अथोत्‌ विक्रम सम्वत््‌ से ४८८ वर्ष पूर्व अहन्त 
महावीर का निवोण हुआ। अब तक विक्रम संवत के १९७१ 
वर्ष और अब (१९८१) बीत गये हैं, अत: ४८८ वि० पू० १९७१८ 
२४५५९ वर्ष श्राज से पहले महावीर निवोण का संवत्सर ठहरता 
है । पर आधुनिक जैन पत्रों में नि० सं० २४४१ देख पड़ता है। 
इसका समाधान कोई जैन सज्जन करें तो अच्छा हो । १८ वर्ष 
का अन्तर गदभिल्ल और विक्रम सम्वत्‌ के वीर गणना छोड़ देने से 
उत्पन्न हुआ सारूस होता है । बौद्धलोग, लंका, श्याम आदि 
स्थानो में बुद्ध निवोण के आज २४४८ वे मानते है | हमारी 
यह गणना उससे भी ठीक मिल जाती है । इससे सिद्ध हो जाता 
है कि, महावीर बुद्ध के पूर्व निवोण को प्राप्त हुए । नही तो बौद्ध 
गणना ओर जैन गणना से अहन्त का अन्त बुद्ध निवोण से १६ 
या १७, वर्ष पश्चात्‌ सिद्ध होगा जो पुराने सूत्रों की गवाही के 
विरुद्ध पड़ेगा । 

' जायसवाल महोदय के उपरोक्त प्रमाण बहुत अधिक महत्व 
के हैं । जेकीबी महाशय ' के निकाले हुए निष्कर्ष से शह्ला के 
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अनेक स्थल हैं पर उपरोक्त प्रमाणों में सत्य का बहुत अंश माल्म 
होता है | इस विषय पर हम विशेष सीमांसा न कर इसके निर्णय 
का भार जैन विद्वानों पर दी छोड़ देते हैं । 


भगवान्‌ सहावीर की जन्मभूमि _ 
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जैन शास्त्रों के अनुसार भगवान महावीर को जन्मभूमि 
/कुएडप्राम? एक चढ़ा शहर एवं खतंत्र राजघनी था। उसके 
गजा सिद्धाथ एक बड़े नृपति थे। आजकल गया जिले के 
अन्तगंत “लखवाड़” नामक प्राम जिस जगह पर वसा हुआ है. 
वही पर यह शहर स्थित था । 

पर पश्चान्‌ पुरातलवेताओं के मतानुसार “कुण्ड ग्राम” 
लिच्छेचि वश को राजधानी चैशाली नगरी एक “पुरा” मात्र 
था और सिद्धाथथ वहां के जागोरदार थे। डा० हर्मन जेकोबी 
ने जैन-सृत्रों पर की प्रस्तावना में इस विपय की चचौ की है। 
डाक्टर हानेल ने भी अपने जैनधर्म सम्बन्धी विचारों मे इसका 
विचेचन फ़िया है। कई जिज्ञासु पाठक अवश्य उन प्रमाणों को 
जानने के लिए लालायित होंगे। जिसके आधार पर पाश्चात्त्य 
विद्वानों मे इस कल्पना को ईजाद की है। अतएव हम नीचे 
ढा० हानंल की लिखी हुई एक टिप्पणी का सारांश दे देना 
डचित सममते हें । 

“वाशियप्राम” लिच्छेवि वंश की प्रसिद्ध राजधानी 
“वैशाली” नामक सुप्रसिद्ध शहर का दूसरा नाम है। कल्पतूत्न 
के १२२ वें पृष्ट में उसे वैशाली के समीपवर्ती एक भिन्न शहर 
की तरह भाना है। लेकिन अनुसन्धान करने से यह मालछ्स होता 
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है कि हम जिसको “वैशाली” नगरी कहते हैं. वह बहुत ही 
लम्बी और विस्तृत थी । । 

चीनी यात्री हुएनसड् के समय में वह करीब १२ सील 
विस्तार वाली थी । उसके उस समय तीन विभाग थे । १-वैशाली 
जिसे आजकल “वेसूर” कहते हैं । २--वाणियप्राम-जिसे 
आज कल वाणिया कहते हैं। और ३--कुण्डम्राम जिसे आज 
कल बझुकुंड कहते हैं। कुए्डमाम भी “वैशाली” का ही एक 
नाम था । वही महावीर! की जन्मभूमि थी । इसी कारण से 
सम्भवतः जैन शाख्रो में कई खानो पर महावीर को “वैशालीय' 
संज्षा से भी सम्बोधित किया है. “बुद्धचरित्र” के ६२ वें प्र 
में लिखी हुई एक आख्यायिका से भी वैशाली के तीन भाग 
होना पाया जाता है। थे तीनो भाग कदाचित्‌ “वैशाली” 
चाशिय ग्राम और कुण्ड ग्राम के सूचक होंगे। जो कि अनुभव 
से सारे शहर के आपम्रेय, इशान्य ओर पश्चिमात्य भागों में 
न्याप्त थे । 

इशान्य कोण मे कुण्डपुर से आगे “कोल्लंगी” नामका 
एक मुहल्ला था जिससें सम्भवत: “ज्ञात” अथवा “नाय” जाति 
के ज्षत्रिय लोग बसते थे। इसी कुल से भगवान महावीर का 
जन्म हुआ प्रतीत होता है। सूत्र ६६ में इस मुहस्ले का न्याय 
कुल के नाम से उल्लेख किया गया है। यह “कोल्लांग सन्निवेश” 
के साथ सम्बद्ध था। इसके बाहर “दुइंयलास” नामक एक 
चैत्य था | साधारण चैत्य की तरह इसमें एक मन्दिर और 
उंसके आसपास एक उद्यान था। इसी कारण से “विपाक सूत्र” 
में उसे “दइपलास उज्जाण” लिखा है। और “न्ञाय सण्ठे 
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उज्जाणे? आदि शब्दों से माछ्म होता है कि वह नाय कुल 
काहीथा। 

उपरोक्त कथन से जैन शांखों के उस कथन का समर्थन 
होता है । जिसमे “कुण्ड ग्राम” का “नायर” (नगर) की तरह 
उल्लेख फिया गया हैं। क्योकि कुण्डम्राम वैशाली का ही 
दूसरा नाम था। कवप सूत्र प्रष्ट १००वें में कुए्डपुर के साथ 
“ज्यरं-समितर वादिरियं” इस प्रकार का विशेषण लगा हुआ 


हर . िश.. 


है । इस वर्सन से साफ मातम होता है कि, यह वैशाली का ही 
ब्रणन है | जिस सूत्र के आधार पर कुशड्ग्राम को सन्निवेश 
सिद्ध किया जाता है । वह वरावर ठीक नहीं है। 

इन सब बातो से यह पत्ता चलता है कि महावीर के पिता 
“सिद्धाथ” कुए्डम्राम अथवा गैशाली नामक शहर के “कोल- 
भाग”? नामक पुरे मे बसने वाले नाय जाति के ज्ञत्रियों के मुख्य 
सरदार थे | इस बात का प्रमाण हमे जैन अन्थों में भी कई 
स्थानों पर मिलता है। कल्पसत्रादि प्राचीन अन्थो मे “सिद्धार्थ” 
को “ऊुएडप्राम” के राजा की तरह से वहुत्त ही कम्र खानों 
में चशिन किया है अधिक स्थानों पर उसे साधारण क्षत्रिय 
सरदार की तरद्द लिखा है। यदि कही कही एक दो स्थानों 
पर राजा की तरह से उसका उल्लेख भी पाया जाता है तो 
वह कवल अपवाद रूप से | 

इन प्रमाणों से यह साफ जाहिर होता है कि “महावोर”? 
की जन्मभूमि कौहांग द्वी थी और यद्दी कारण दे कि दीक्षा लेते 
दी वे सब से प्रथम अपनी जन्म्रभूमि के पास वाले द्ुर्पलास 
नामक चैत्य में दी जा कर रहे, मद्गावीर के माता पिता और दूसरे 
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जाय वंश के क्षत्रिय पाश्चनाथ के अनुयायी थे | इस कारण ऐसा 
माछ्म द्वोता है कि, उन्होने पाश्चेनाथ के अनुयायी साधुओ की 
सुभीता के लिये एक चैत्य की स्थापना की थी । 

विशेष प्रमाण में यह वात और कहद्दी जा सकती है कि सूत्र 
७७ और ७८ में वाणिय गाम के विषय में लिखे हुए “उच्चनीय 
मज्मिम कुलाई” वर्णन के साथ रोखिलकृत घु चरित्र का वर्णन 
बहुत मेल खाता है | उसमें लिखा है कि:--- 

वेशालीं के तीन भाग थे। पहले विभाग में सुवण कलश 
चाले ७००० घर थे, सध्यस विभाग में रजत कलश वाले १४००० 
घर थे और अन्तिम विभाग मे ताम्र कलश वाले २१००० घर 
थे। इन विभागों में क्रम से उच्च, मध्यम और नीच वर्ग वाले 
लोग रहते थे । 

डा० हार्नल का मत दे दिया गया है। यद्ध कथन अवश्य 
प्रमाण युक्त है, पर इसमें सत्य का कितना अंश है, इसके पिपय 
में ठीक कुछ भी नहीं कहा जा सकता | 


भगवान महावीर के माता पिता | 

दिगम्बर अन्थ महावीर पुराण के अन्तगत महावीर के पिता 
राजा सिद्धाथे को एक बहुत बढ़ा राजा बतलाया है और उस- 
की प्रधान रानी का नाम त्रिशला बतलाया है। लेकिन कल्पसूत्र 
के अन्तगेत सिद्धाथे को एक मामूली जागीरदार की तरह सम्बो- 
घित किया है, स्थान स्थान पर उसमें “राजा सिद्धार्थ” नहीं 
प्रत्युत 'ज्षत्रिय सिद्धाथं” के नाम से सम्बोधित किया है। उसी 
प्रकार त्रिशला को भी “रानी त्रिशला” के स्थान पर “क्षक्नि- 
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याणी “त्रिशला” ही कहा है, इससे तो साफ जाहिर होता है कि 
भगवान्‌ महावीर के पिता एक सामूली जागीरदार ही थे, या 
अधिक से अधिक एऊ छोटे राज्य के स्वामी होंगे । लेकिन इसमें 
एक बात विचारणीय है वह यह है कि, राजा सिद्धार्थ का सम्बन्ध 
च _. ) हि जप कप 
बंशाली के समान मसिद्ध राजवंश से हुआ था इससे यह मालूस 
रैक रि र्‌ः कर ० रे 
होता हैं कि. सिद्धार्थ चाहे कितने द्वी साधारण राजा क्यों न हो, 
यर उनका आदर तत्कालीन राजाओं के अन्दर बहुत अधिक था। 


तजिशला रानी के साता पिता । 


त्रिशला रानी के माता पिता के सम्बन्ध मे भी द्गिम्बर 
आर 5वेनाम्बर अन्धो में बहुत मतभेद पाया जाता है । दिगम्बर 
अन्धों में त्रिशला को सिद्धदेश के राजा चेटक को पुत्री लिखा 
है और कल्पसूत्र तथा अन्य खेताम्बर ग्रन्थों में त्रिशला रानी 
को वैशाली के राजा चेतक की बहन लिखा है । यह दोनो चेतक 
शक ही थे या भिन्न भिन्न यह निश्चय नहीं फह्ा जा सकता । वोद्ध 
अन्‍्यों में भी चेतक का राजा की तरह वर्णन नहीं पाया जाता । 
चल्कि यह पाया जाता है कि उस राज्य का प्रवन्ध एक मण्डल 
के द्वारा होता था और राजा उस मण्डल का अमुख समझा 
जाता था, राजा के द्वाथ में वाइसराय और सेनापति की पूरी 
शक्तियां रूती थीं। इस मण्डल के अन्तर्गत अठारद विभाग थे । 
इन सब विभागों पर एक व्यक्ति नियुक्त था और इसके बदले में 
इन सब लोगों को छोटे छोटे राज्य का भ्वामी बना दिया जाता 
था। "निर्यावलिसत्र” नामक घौद्ध भ्रन्थ से पता चलता है कि 
चम्पानगरी के राजा “कुणिक” ने जब चेतक के उपर चढ़ाई की, 
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उस समय चेतक ने अठारहों राजाओं को बुलाकर उनसे सलाह 
लीथी। 

भगवान मद्दावीर का निवाणोॉत्सव सनाने के लिए जिन 
अठारदों राजाओं ने दीपावली का उत्सव मनाया था, सम्भवतः 
वे इसी मंडल के मेम्बर हों । लेकिन इन 'अठारहों राजाओं के 
अन्तर्गत चेतक का नाम प्रमुख के ढन्ल रो नहीं आया है। 
इससे मालूम होता है कि चेतक का दजो सम्भवतः उन् 
अठारहो राजाओ के बराबर दी हो । इसक्रे अतिरिक्त सम्भव 
है कि, उनकी सत्ता भी खतंत्र न होगी इन सब कारणों से ही 
माल्म होता हैं कि बौद्ध लोगों के धर्से प्रचार के निमित्त उसकी 
विशेष आवश्यकता न पड़ी और इसीलिए उनके प्रथों में भी 
उसका विशेष उल्लेख नहीं पाया जाता है। जैन प्रन्थों में तो 
स्थान स्थान पर उनका नाम आना खाभावषिक ही है--क््योकि 
एक तो वे भगवान महावीर के मामा भी थे और दूसरे जैबधर्म 
के आधार स्तम्भ भी ! 

राजा चेतक को एक पुत्री ओर भी थी। उसका नाम 
“चेलना” था| यह मगध देश के राजा बिम्बसार को व्याही 
गई थी, मालूम होता है कि राजा बिम्बसार वौद्ध और जैन 
दोनों ही मतों का पोषक था। क्योंकि इसका नाम दोनों ही 
धम्मों के प्रन्‍न्थों मे समान रूप से पाया जाता है, इसके पुत्र 
“कुणिक” प्रारम्भ में तो जैन मतावलम्बी था, पर पीछे से बुद्ध 
निवोण के करीब आठ वर्ष पहिले वह बौद्धमतावलम्धी हो 
गया था। बौद्ध प्रन्थों मे इसे अजातशत्रु के नाम से लिखा है । 

त्रिशला रानी को भगवान महावीर के सिवाय एक पुत्र 
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और एक पुत्री और हुईं थी, जिनके नाम क्रमशः नन्दिवर्द्धन 
और सुदशेना थे। महावीर स्वामी के काका का नाम सुपार्श 
था। निम्नांकित तालिका से भगवान्‌ महावीर के कुद्ुम्ब का साफ 
साफ पता चल जायगा । 


मे गे लाल 0३ "् 
सुपाश्य सिद्धार्थ त्रिशत्ा चेतक खुभद्रा 
 अभीजिल लक, हनन कक, 


माई >> 
चेलना बिम्बसारः 
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नन्दिवद्धेन वबगन झुदर्शना * कुणिक या अजातव शत्रु 
प्रियद्शना न 

यह तालिका थ्रेताम्बर अ्न्धों के आधार से बनाई गई है । 
दिगम्बर ग्रन्थों मे भगवान महावीर की पुत्री प्रियद्शना का 
उल्लेख नहीं किया गया है। उनके अन्थों में महावीर को बाल- 
त्रह्मचारी माना है। भगवान महावीर बालन्रह्मचारी थे था 


नहीं, इस विषय पर आगे विचार किया जायगा । 
भगवान्‌ सहाबीर का जन्म 

कल्पसूत्र के अंतर्गत 'भगवान महाबीर? के गर्भ स्थान बढ- 
लने का वर्णान पाया जाता है | यद घटना दिगम्बर ग्रन्थों मे 
कही भी नहीं पाई जाती । आजकल्लन के विद्वान भी इस घटना 
को प्रायः असम्भव सी मानते हैं | लेकिन श्वेताम्बरियों के बहुत 
प्राचीन अन्थों में इसका वर्णन पाया जाता है। इसलिये यह 
बात अवश्य विचारणीय है । 


भगवान्‌ महावीर ष्त्र्‌ 
जाजच्दलल्मण्आ 


प्राचीन दन्‍्त-कथाओं में हम प्रायः इस प्रकार की घटनाएँ 
सुना करते हैं । जिनमें गर्भ चदलने की तो नहीं पर कन्या के 
स्थान पर पुत्र और और पुत्र के स्थान पर कन्या को रख देने 
की बातें णायी जाती हैं | अथवा यदि किसी के सन्तति न होती 
हो तो दूसरी सन्‍्तान को लाकर “रानी के गर्भ से पैदा हुई है” 
इस प्रकार की अफवाह उड़ा दी जाती है। इस प्रकार की घट- 
नाएँ जब प्रकाश में आती हैं तो कुछ दिनो पश्चात्‌ लोग उसको 
चढ़ा कर राई का पर्चेोत और तिल का ताड़ कर देते हैं । 

लोगों का ख्याल है कि इसी प्रकार की कोई घटना शायद 
सहावीर के जन्म समय भी हुई हो, जिसको बढ़ाते २ यह रूप 
दे दिया गया हो । कल्पसूत्र के अछुसार भगवान महावीर पहले 
ऋषभदत्त ब्राह्मण की पत्नी देवनन्दा के गयभे में अवतरित हुए 
थे । जब यह खबर इन्द्र को माछूम हुईं तो वह बड़े असमज्जस 
में पड़ गया, क्योंकि त्राह्मणी के गर्भ मे तीथंकर के जीव का 
जाना असम्भव साना जाता है। अन्त से उसने महावीर का 
गर्भ स्थान बदलने के निमित्त “हरिनेगम” नासक देव को बुला 
कर उस गर्भ को क्षत्रिय राजा सिद्धाथ को रानी त्रिशला की 
कुक्ति में बदलने को कहा | 

उपरोक्त सब कुछ वाते ऐसे ढद्ध की हैं जिन पर 
सिवाय श्रद्धाचादी जैनियों के दूसरे विद्वान्‌ विश्वास नहीं कर 
सकते । कुछ लोगों ने इस घटना के विरुद्ध कई प्रमाण संग्रह 
करके यह सिद्ध करने की कोशिश की है कि, यह घटना बहुत 
पीछे से मिलाई, गई है । उन अमाणों को संक्षिप्त में लीचे देते हैं । , 

( १) कल्पसूत्र के रचियता लिखते हैं कि, तीर्थकर- ! 


नकल 


हि । 
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नामक कर्म के बंधे हुए जीव अन्चकुल, भिक्ताइुल, तुच्छकुल, 
दरिट्रकुल, प्रान्ककुल और त्राह्मणकुल में जन्म नहीं लेते प्रत्युत 
ज्त्रियकुल, हरिवंशकुल, आदि ,इसी प्रकार के विशुद्ध कुलों मे 
जन्म लेते हैं । यहाँ पर हमें यह नही माल्म होता कि कल्प सूत्न 
के रचयिता “विश्युद्ध कुल” का क्या अथ लगाते हैं | क्या ब्राह्मण 
लोग विश्युद्ध छुल के नहीं थे, इस स्थान पर मार्ूम होता है कि 
जैनियों ने ब्राह्मणों को चदनाम करने ही के लिए इस उपपत्ति की 
रचना की है । 

(२ ) उस समय ब्राह्मणों, जैनियो और वौद्धो के बीच से 
भयहुर संघर्ष चल रहा था । तत्कालीन अन्थों में इस चिद्ेप का 
प्रतिब्िम्थ साफ साफ़ दिखलाई पढ़ रहा है। ब्राह्मण अन्थों में 
जैनिया और बौद्धों को एव जैन और चौद्ध ग्रन्थों में त्राह्मणों को 
बहुत ही नोचा दिखलाने का प्रयत्न किया है। सम्भवत* महावीर- 
खामी के गर्भ परिवर्तन की कल्पना भो इसी उद्देश्य की सिद्धि के 
लिये की गई हो । क्योंकि इसके पश्चात्‌ द्वी हम यह भी देखते हें 

कि भगवान्‌ मदह्ावीर की समवशरण सभा के ग्यारह गणधर 
भी त्राह्मण कझुलोत्पन्न दी थे। यदि वे अशुद्ध समझे जाते तो 
क्रदाचित उनके गणधर भी न होने पाते । 

३--माद्म द्वोता है कि भट्वाहु स्वामी ने बहुत पीछे ज्राह्मण 
कुल को इन सात कुलों के साथ रख दिया है। क्योकि त्राह्मण 
कुल के पहले जितने भी नाम आये. हैं जैसे अन्तकुल मिक्ताकुल, 
तुन्झुकुल आदि के! सब गुण के सूचक हैं। फिर केवल अकेला 
ब्राद्यण कुल ही क्‍यों “जाति दशेक” रक्खा गया। इससे मातम 
होता है कि भद्रवाहु के समय में ब्राह्मणों और जैनियों का संघ 
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पराकाष्टा पर पहुंच गया था ओर इसी कारण शायद उन्होंने 
इस नवीन उपपत्ति को रचना की थी । 


इस विषय मे डाक्टर हसन जेकोबी का संत कुछ दूसरा 
ही है। उनका कथन है कि, सिद्धार्थ राजा के दो गनियां थीं, 
पहली पटरानी का नाम तन्रिशला था, यह क्षत्रिय कुलोत्त्पन्न थी 
ओर दूसरी को नाम “देवानन्दा” था यह त्राक्षणी थी | भगवात 
महावीर का जन्म देवानन्दा के गर्भ से हुआ था । पर चूंकि 
'त्रिशल्ा वैशाली के राजा “चेटक” की बहन थी, और सिद्धार्थ 
को पटरानी भी थी, इसलिए महावीर का जन्म उसकी कुक्ति से 
हुआ यह प्रकाशित कर देने से एक साथ दो लाभ होते थे। 
पहला तो यह कि, वैशाली के समान विस्तृत राज्य से उनका 
सम्बन्ध और भी दृढ़ हो जाता और दूसरा यह कि “महावीर 
युवराज भी बनाये जा सकते थे | सम्भवत: इसी वात को सोच 
कर उन्होने यह वात प्रकट कर दी हो तो क्या आम्चाय ९ इस वात 
की ओर भी पुष्टि करने के लिये वे निम्नांकित प्रमाण पेश करते हैं:-- 

वे कहते हैं. कि “ऋषभद॒त्त” को देचातन्दा का पति कहने 
की वात बिल्कुल असत्य हे, क्‍योंकि प्राकृति भाषा सें किसी व्यक्ति 
चाचक शब्द के आगे “दत्त” शब्द का प्रयोग अवश्य होता है 
पर वह भी जाह्मणो के नाम के आगे नहीं हो सकता | अवएव 
“देवानन्दा”? का पति “ऋपभदत्त” था यह कल्पना वहुत पीछे 
से मिलाई गई है । 

जेकोबी साहब को पहली कल्पना तो विशेष महत्व नही रखती 
उनका यह कहना कि क्षत्रिय राजा सिद्धाथे की एक रानी देवानन्दा 
आह्यणी भी थी यह बिल्कुल भूल,से भरी हुई बात है। क्योंकि उस 


रण भगवान महावीर 
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काल में ब्राह्मण कन्या का क्षत्रिय के साथ विवाह नहीं होता था । 
यह प्रथा सम्भवतः महावीर और बुद्ध के कई वर्षों पश्चात्‌ चली 
थी। इसके अतिरिक्त दिगम्वरी ग्रन्थ महावीर पुराण मे साफ लिखा 
हैं कि मद्दावीर त्रिशला से ही उत्पन्न थे। हां उन्तकी दूसरो 
कल्पना अवश्य महत्व पूर्ण और विचारणीय है | 
इसमें सन्देह नदी कि, उपरोक्त प्रमाणो में से बहुत से प्रमाण 
चहुंत ही महत्व पूर्ण हैं । इनसे तो प्रायः यही जाहिर होता है कि 
दार्भ हरण” की घटना कंबि की कल्पना द्वी है, पर हम एक 
दम ऐसा करफे प्राचीन भ्रन्थो की अवहेलना नहीं कर देना चाहते । 
हमारा तो यद्दी कथन दे कि, इस विपय पर और “पाहोद हो | 
व जैन विद्वान इस विपय को सोचे और दृढ़ प्रसाणों के साथ 
जो नि'ऊ़्से निफले उसी को स्वीकार करें | केवल प्राचीन लकीर 
फकीर या अन्यश्नद्धा के वशीभूत होकर प्राचीनता का पक्ष 
कर लेना भी ठीक नहीं । हर एक वात को घुड्डधि की कसौटी 
पर अवश्य जांच लगा चाहिए | श्रस्तु । 
उल्ती सन से ५९९ वर्ष पृव चैत्र छ॒ुद्या च्रयोदशी के दिन 
रानी ब्रिशला के गर्भ से भगवान महावीर पता जन्म हुआ, जन्स 
ऊे उपलध्य में बाटत बड़ा उत्सव सनाया गया । 
भगवान महावीर फा वाल्यजीवन और यौवनकाल किस 
प्रकार व्यतीत हुआ इसके बतलाने मे इतिहास प्रायः चुप है । 
पुराणों में भी बाल्यकाल और योवनज्ञीवत की बहुत ही कम 
घटनाओं का बगन है ।  अतर्व अलुमान प्रमाण से इन दो 
अवस्थाओं फा जो कुछ भी निष्कपे निकाला जा सकता है वह 
आगे के “मनो वैन्ञानिक” खरड में निकाला जायगा । 


भगवान महावीर पद 
अ्यक डक 


यहाँ पर एक बात वतला देना आवश्यक समभते हैं, चह यह 
कि श्रेताम्वरी धर्मशास्र भगवान महावीर का विवाह “यशोदा? 
नामक राजकुमारी के साथ होना मानते हैं । उनके मतानुसार 
भगवान महावीर को प्रियद्शना नामक एक पुत्री थी । जिसका 
विवाह राजकुमार “जामालि” के साथ किया गया था। पर दिग- 
म्बरी धर्म शास्त्रों के मत से महावीर बाल न्रह्म चारी थे | इन दोनो 
में से कौनसा मत सच्चा है इसका निर्णय करने के लिए इति- 
हासज्ञों के पास कोई प्रमाणभूत सामग्री नहीं है। हां अजुमान के 
चल पर कई मसनो वैज्ञानिकों ने इसका निर्णय किया है जिसका 
विवेचन आगासी खण्ड से किया जायगा ; 
बाल्यकाल और यौवनजीवन को लांध कर इतिहास एक- 
दम उस स्थान पर पहुंचता है जहां पर महावीर का दीक्षा संस्कार 
होता है । पिता की ख॒त्यु के पश्चात्‌ तीस वर्ष की अवस्था में 
महावीर ने दीक्षा ग्रहण की । डा० हानेल का मत है कि, यदि 
जीवन के आरम्भ काल ही में महावीर दुईपलास नामक चैत्य मे 
पाश्चनाथ की सम्प्रदाय में सम्मलित होकर रहने लगे । पर उनके 
त्याग विषयक नियमों से इनका कुछ सत भेद हो गया यह सत 
भेद खास कर “द्गिम्वरत्व” के वियष सें था। पार्श्चनाथ के 
अनुयायी वस्म धारण करते थे और महावीर बिल्कुल नम्न रहना 
पसन्द करते थे । इस सत भेद्‌ के कारण कुछ समय पश्चात्‌ वे 
उनसे अलग होकर बिहार करने लगे । दिगम्वर होकर उन्होने 
बिहार के दक्षिण तथा उत्तर प्रान्त में आधुनिक राजमहल तक 
१६ वर्ष तक खूब अ्रमण किया । इसके पश्चात्‌ इनका उपनाझ 
सहावोर हुआ । इसके पूवे में ये वद्धेमान के नाम से असिद्ध थे । 
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व्च्य्‌य््रल्् 

इस समय इन्हे केवल्थ की भी प्रप्ति हुईं। केवल्य प्राप्ति के 
यय्चातइन्दोने ३० वर्ष तक जनता को घार्मिक उपदेश दिया। 

भगवान्‌ महावीर का उपदेश कितना दिव्य -और उल्बल 

से रवीन्द्रनाथ जे बे 

था, इसका विवेचन करते हुए साहित्य सम्राट रवीन्द्रनाथ टगोर 
ड द्व्ते ० किम 
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“महाबीर ने भारतवर्ष को छँचे खर से मोक्ष का सदेशा 
दिया। उन्होने कहा कि धर्म केवल सामाजिक रूढ़ि नही है, बल्कि 
वास्तविक सत्य है। मोक्ष केवल सास्प्रादिक वाह्म क्रियाकाए्ड 
से नहीं सिल सकता गत्युत सत्य धर्म के स्वरूप का आश्रय लेने, 
से प्राप्त होता है, धर्म के अन्तर्गत मनुष्य और मनुष्य के बीच रहने 
वाला भेद भाव कभी स्थायी नहीं रह सकता । कहते हुए आश्चर्य 
होता है कि, महावीर की इस शिक्षा ने समाज के हृदय में जड़, 
जमा कर पूर्व संस्कारों से बैठी हुई भावनाओं की बहुत शीघ्र 
नेस्तनावृद कर और सारे देश को वशीभूत कर लिंया। महानीर 
के पश्चात्‌ भी बहुत काल तक क्षत्रिय लोगों के उपदेशा के प्रभाव 
से ब्राह्मणों की सत्ता अमिभूत रही । ' 

कि । 


अगवान्‌ महावीर ९्ट 
न्बन्बब्णइक्रप्ा 


जैन ओर बोद्धधमम पर तुलनात्मक दंष्टि 


याह्य दृष्टि से जब हम जैन और वौद्ध इन दोनों धर्मों 
पर तुलनात्मक दृष्टि डालते हैं, तो हमारे सन्मुख सहजही दो 
प्रश्न उपस्थित होते हैं । 

१--वह कौनसा कारण है जिससे एक हद्वी कारण से-एक 
एक ही समय में पैदा हुए दो धर्मों मे से एक धर्म तो बहुत ही 
कम समय से सर्वेव्यापी हो गया और दूसरा न हो सका | 

२--वह कौन सा कारण है जिससे एक ही कारण से, 
एक ही समय में पैदा हुए दो धर्मों में से एक-सव्वव्यापी होने 
बाला धरे तो समय प्रवाह में भारतवर्ष से वह गया और 
दूसरा अब तक स्थायी रूप से चल रहा है। 

ये दोनो ही प्रश्न बड़े महत्वपूर्ण हैं इन्हीं प्रशो में इन 
धर्मों का बहुत सा रहस्य छिपा हुआ है इस स्थान पर सक्तिप्त 
रूप से इन दोनों प्रश्नों पर अलग अलग विचार करने का 
श्रयत्न करते हैं । 

बोद्ध और जैनघम की अनेक साम्यताओं में से दो साम्य- 
ताएँ निम्न लिखित भी हैं । 

१-“दोनों ही धम्म वाले 'त्रिरत्” शब्द को मानते हैं, चौद्ध- 
धर्म वाले बुद्ध, धरम और संघ को “त्रिरत्न” कहते हैं और जैन- 
धर्म वाले सम्यक्‌ दशेन, सम्यक्‌ ज्ञान, और सम्यकचरित्र को 
तरिरल मानते हैं। चर 

२--दोनों द्वी धर्म वाले “संघ” शब्द को मानते हैं, जैनियों 
से संघ के मुनि, अजिका, श्रावक और आविका ऐसे चार- भेद्‌ 
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किये हैं पर बौद्धों में केवल भिक्षुक और मिक्षुकी यही दो 
भेद किये हैं । 

दोनों ही धर्मों के त्रिरान वाले सुद्रालेख खास विचार के 
सूचक हैं । बौद्ध लोगों का यह मुद्रालेख आधि-भौतिक अर्थ से 
सम्वन्ध रखता है, और जेनियों का आध्यात्मिकता से। पहले दीन 
रत्नों ( चुद्ध, घमे और सघ ) से माछूम होता है कि ये भेद व्यव- 
हारिकता को पूर्ण रूप से सन्मुख रख कर बनाये गये हैं । इनके 
द्वारा लोगों के अन्तर्गत बहुत शीघ्रता से उत्साह भरा जा सकता 
है । और दूसरे तीन रत्नों ( सम्यकदशन, -सम्यकज्ञान, और 
सम्यकचरित्र ) से मारठम होता है कि ये तीनो आदश्श और 
व्यवहार इन दोनों दृष्टिया को समान पलढ़े पर रखकर बनाये 
गये हैं । इनके द्वारा मनुष्यों में वाह्य ज्वलन्त साहस का उदय 
तो नहीं होता पर शान्त और स्थिर मनों-भावनाओं की उरपतति 
होती है । पहले “'त्रिर्त्न! से मनुष्य क्षणिक आवेश में आता है 
पर दूसरे “त्रिरत्न” से स्थायी आवेश का उद्गम होता है। पहले 
“४प्वरत्न में समय को देख कर उत्तजित होने वाले असंख्य लोग 
सम्मिलित हो जाते हैं. पर दूसरे “त्रिरत्र” में स्थायी भावनाओं वाले 
नहुत ही कम लोग सम्मिलित होते हैं । इस अनुमान का इतिहास 
भी अनुमोदन करता है, अपने चपल और. प्रवतेक उत्साह की 
उमंग से वौद्धघ् हिन्दुस्थान के बाहर भी प्रसारित हो गया। 
पर जैनवर्म केवल भारतवर्ष में ही शान्त्र और मन्थर गति 
से चलता रहा । 

#ब्ररत्न” की ही तरह “संघ” शब्द के भेद भी बड़े दी महल 
पूर्ण हैं । बौद्ध लोगों के संघ में केवल भिद्लुक और मिश्लुकी 
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“लपयनेकामना 
का ही समावेश किया गया है। इस पंथ में साधारण ग्रहस्थ- 
लोग किसी खास नाम से प्रविष्ट नही किये गये हैं । यह रपष्ट 
है कि साधारण जन समाज से किसी प्रकार का व्यवस्थित 
सम्बन्ध रखे घिना कोई भी भिप्लु-संघ स्थायी रूप से नहीं चल 
सकता । क्योकि, अपने सम्प्रदाय का अस्तित्व कायम रखने के 
लिये अपने अनुयायी ग्रहस्थजन-समुदाय से द्रव्य बगेरह की 
सहायता लेना आवश्यक होता है | पर अपनी अत्यन्त उदारता 
के कारण मनुष्य प्रकृति की कमजोरी की कुछ परवाह न करते 
हुए बौद्धों ने इस बात की कोई दृढ़ व्यवस्था न की । य्ृहस्थों को 
अपने संघ में विधिपूर्वक प्रविष्ट करने के लिये उन्होने कोई उपाय 
नहीं किया । उनके धर्म मे हर कोई प्रविष्ट हो सकता था, उसे किसी 
भी श्रकार की श्रतिज्ञा लेने की कोई आवश्यकता न होती थी | 
धमोनुयायी ग्रहस्थों के लिए विधि-निषेध का कोई खास ग्रन्थ 
भीन था। उनके लिए किसी विशिष्ट प्रकार की धर्म क्रिया की 
व्यवस्था भी न थी । अच्छे और बुरे, सदाचारी और दुराचारी, 
सभी लोग बौद्धवम में आसानी से प्रविष्ट हो सकते थे | 
संक्षिप्त में यो कह सकते है कि एक मनुष्य उनका अलुयायी 
होने के साथ साथ दूसरे धर्म का अज्लयायी भी हो सकता 
था। क्योंकि उसके लिए किसी प्रकार के कोई खास नियम 
लागू न थे। “में बुद्ध के महासंघ में से एक हूँ। और उसकी 
घार्मिक क्रियाओं का यथेष्ट रीति से पालन करता हूँ।” 
इस प्रकार का धमोमिसान रखने का अधिकार किसी 
बौद्धधम अज्ञुयायी को न था। बौद्धधर्म की इसी उदारता 
के कारण उस समय अच्छे बुरे, बड़े छोटे उचे और नीचे सभी 
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लोग उस ऋण्डे के नीचे आ गये । बडे बड़े राजा भी आये 
और छोटे छोटे रंक मी, श्रमीर भी आये और गरीब भो, सजन 
भी आये और दुष्ट भी । मतलव यह कि वौद्धधर्म सर्व व्यापी 
हो गया । 

पर जैन श्राविकों की म्थिति इनसे बिल्कुल भिन्न थी। बौद्धा- 
नुवायियों से बिल्कुल विपरीत वे अपने संघ के एक खास अद्ग 
में गिने जाते थे और अपने मुनिआरलिकाओं के साथ वे अपना 
गाढ़ा सम्बन्ध समझते थे । 

डाक्टर हानल इस विषय पर प्रकाश डालते हुए कहते है कि'--- 

/इस विषय में बौद्ध लोगोंनि हिमालय पहाड़ के समान भारी 
भूल की हैं । इसी भयकुर भूल के कारण यह विशाल घर्म अपनी 
जन्मभूमि पर से ही जड़ मूल से नष्ट दो गया है । ईसा की 
सातवीं शवाब्दी में लोगों के घार्मिकवलन में फेर फार होने से 
हुएनसड् के समय में धौद्ध-घर्म का पतन आरम्म हुआ। 
उसऊ पश्चान नौर्बी शताब्दी में शंफराचाय्य की भयद्कुर चोट 
से पछाड़ खाकर वह और भी धराशायी हो गया। अआखिर 
जब बारहवीं और तेरहवी शताच्दी में भारतवर्ष पर मुसलमानों 
का आक्रमण हुआ । तब तारानाथ और मिन्दाजुद्दीन के 
इतिहास में लिम्बे अनुसार थोड़े बहुत शेप रहे हुए वौद्ध-बिह्ारों 
और चैत्यों को और भी सख्त आघात पहुँचा। जिससे वौद्ध- 
धर्म और भी छिलन्न मिन्न होते होबे अन्त में नष्ट हो गया। 
प्रारम्भ से द्वी उसने अपने उपासकों का सिक्षु-संघ के साथ 
में कोई गाढ़ा सम्बन्ध न रकखा था | और पीछे से भी उसके 
आचाय्यों को यह करने कौ न सूकी । इस भूल के कारण 
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उसके सव साधारण उपासक पीछे न्राह्मण-धर्म में सम्मिलित 
द्वी गये। 

बौद्ध-घर्म के इस विनाश के समय में भी जैन-धर्म अपनी 
शान्त और मन्थर गति से मारत की भूमि पर चलता रहा। 
शब्ूराचार्य्य के भयझुर हमले का भी उसकी नींव पर कोई 
असर'न हुआ । उसके पश्चात मुसलमानों के भयद्भुर आक़ 
मणों और समय प्रवाह के अन्य अन्य भीषण तूफानो के 
बीच में भी वह अटल बना रहा । इतना अवश्य हुआ कि, समय 
की भयदुर चोटों से उसकी श्रसलियत में बहुत कुछ विकृति 
झा गई । वह अपने असली सरूप को बहुत कुछ भूल गया 
मैसा कि आज हम देख रहे हैं। पर इतने पर भी उसकी 
जड़ कालचक्र के सिद्धान्तों को उलाहना देती हुई आज भी 
मौजूद है। 

बोद्ध-धर्म के विनाश का एक कारण और हमे प्रत्यक्ष 
मातम होता है । वह यह है कि सखझय के अज्ञेयवाद के विरुद्ध 
जैनाचाध्यों ने जिस प्रकार “स्याह्माद” दर्शन की व्युत्पति 
की, उस प्रकार बौद्धाचाय्याँ ने कुछ भी न किया। उलटे 
सअख्य के कई सिद्धान्तों को उन्होंने खयं खीकार कर लिया । 
बुद्ध ने अपने “निवोण” विषयक सिद्धान्तों में “अश्ेयवाद” का 
पूरा पूरा अनुकरण किया। मख्रत्यु के पश्चात्‌ तथागत का 
अस्तित्त रहता है या नहीं, इस प्रकार के प्रश्नों का- उत्तर 
देने में बुद्ध बिल्कुल इन्कार करते थे। निवोण के खरूप के 
सस्बन्ध में किया हुआ बुद्ध कां सौन, सम्भव है उस काल में 
जुद्धिमानी पूर्ण गिनाता होगा पर यह तो निश्चय है कि इस 
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बात ने बौद्धों के विकास में बहुत बड़ी बाघा दी। क्योंकि इस्र 
विषय में थौद्धमत के शनुयायी ब्राह्मण दाशनिकों के सन्मुख 
पंजे टेक देते थे। अन्त में अपने धर्म फा अ्रस्तिल्ष रखने के 
निमित्त इस महान अभ्र फा जिसके विपय में कि स्वयं चुद्ध ने 
कोड निश्चयात्मक धात न कट्टी थी निपटारा करने के लिए 
बौद्ध! की सभा हुई। जिसमें बौद्ध-धर्म महायान, ध्वीनयान 
आदि आदि कई सम्प्रदायों में विभक्त हो गया। श्राज भी 
लक्का, जावा, सुमात्ना आदि द्वीपों में जदाँ कि श्राष्मण दाशेनिकों 
को पहुँच न थी, बुद्ध का निवाण विषयक सिद्धान्त अपने असली 
रूप में प्रचलित है । ; 

इसके अतिरिक्त कई ऐसे फारण हैं जिनसे बौद्ध-धर्म 
उस समय में सर्वत्यापी हो गया, और जैन-धर्म अपनी 
मयौदिन स्थिति में दी रहा | सिवाय इसके जैन-धर्म की मज़बूती 
के और बुद्धधर्म की श्रस्थिरता के भी फई कारण हैं । जिनका 
विवेचन इस लघुकाय प्रन्थ में असम्भव है ।” 


ऐतिद्ासिक संड समाप्त । 


है 


हिन्दी की हर प्रकार की पुस्तकें 


पिलने के पते--- ! 
(8 


(१ ) गांधी हिन्दी मंदिर 


लटक 


अजमेर और भानएरा ( हो० रा०) 


(२ ) हिन्दी साहित्य-संद्रि 
बनारस 


(३ ) साहित्य-कुख-कयोलय 
भानपुरा ( हो० रा० ) 
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मनवेज्ञानिक खण्ड 
3 क्ाक्रण हट 
॥! पहला अध्याय 


0७)7८७०४ का | 
ऐश मालम होता है कि इसामसीह से लगभग छः सौ 
७ ) , वर्ष पूर्व सारे भूमएडल के श्रन्तगंत एक विलक्षण 
प्रकार फी मानसिक क्रान्ति का उद्मम हुआ था। 
सारी मनुण्यजाति के मनोविकारों में एक विलक्षण प्रचार की 
खतंत्रत्य भावना का एक विलक्षण प्रकार के वन्धुत्व का पाठुभाव 
हो रहा था। सारे संसार के अंतगत एक नवीन परिपाटी का 
जन्म हो रहा था | 
इसी काल में यूरोप के अन्तगंत प्रसिद्ध तत्त्वज्ञानी “पैथे 
गोरस” का पाहुभौव हुआ । इसका जन्म सभ्य यूनान फी सुंदर 
भूमि पर हुआ था । इसने सारे संसार को एकता का दिव्य 
सन्देश दिया । शायद उसके पूर्व यूरोप अथवा यूनान के अन्त- 
गंत अनेकल की भावनाश्रों का प्रचार हो रहा होगा, भारतवपषे 
की ही तरद्द वहां पर भी सामाजिक श्रशान्ति का दौरादौर होगा 
ओर सम्भवत, इसी कारण इस ततत्त्वज्ञानी ने अपने दिव्य सन्देश 
के द्वारा लोगों की उन संकीणे भावनाओं को नाश करने का 


प्रयत्र किया होगा | 
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इसी काल में एशिया के अन्तर्गत एक साथ चार तत्त्तज्ञानी 
अवतीण हुए । चीन में प्रसिद्ध ठत्त्तज्चानी “कनफ्यूशास का 
आविभाव हुआ । इसने अपनी उन शिक्षाओं के द्वारा लिन्हें 
गोल्डन रूल (७०6४० £ए!९) कहते हैं चीन के अन्तगेत सामा- 
जिक शान्ति की स्थापना की । करोच इसी के साथ साथ इरान का 
भूमि पर प्रसिद्ध तत्त्ज्ञानी “लोरोस्टर” अवतीर्ण हुआ, जिसने 
अपने उन दो सिद्धान्तों के द्वारा जिन्हें “आरमुजढ' (4777720) 
ओर अहिंरिसन कहते हैं । (88स्‍7ग्रा97) जो कि प्रकाश और 
अन्यधकार की शक्तियों के विसस्वाद के सम्बन्ध में है---के हारा 
यह काय किया । 
भारतवर्ष के अन्तगंत “वद्धमान”--जिन्हें महावीर भी कहते 
हैं-ने अ्कट हों कर अपने उत्कट आत्मसंयम के सिद्धान्त को 
प्रकट किया । उन्होंने अपनी उत्कट प्रतिभा के वल से “स्थाह्मद 
चामक प्रसिद्ध तत्त्नज्ञान का आविष्कार किया । इसके अतिरिक्त 
उन्होंने अपनी अलोकिक सहनशीलता, दिव्य आत्म-संचम और 
अदूभुत त्याग के ढारा लोगों के सन्मुख एक उज्यल आदशे 
खड़ा कर दिया | सामाजिक अशान्ति को नष्ट करने और स्थायी 
शांन्ति की जड़ जमाने के लिये उन्होंने यहां की विगड़ी हुई जाति- 
अथा को सुधारने का-अथवा यदि न सुधरे तो नष्ट करने का 
अयत्न किया। उन्होंने पूते प्रचलित जैन-घर्म को हाथ सें लेकर 
उसका संशोधन किया और उसे समाज के निमित्त उपयोगी 
बना दिया। 
सहावीर के द्दी साथ साथ: इस देश में “बुद्ध/ कामी 
अवतार हुआ । माद्म होता है भारतवर्ष की भयछूर अशांन्ति 
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म्य्डेलप+ 
का नाश करने के लिए प्रकृति ने केवल एक ही व्यक्ति को पर्याप्त 
न समझा । 'और इसीलिए उसने महावीर के पश्चात्‌ तत्काल ही 
बुद्ध को भी पैदा कर दिया । बुद्ध ने और भी घुलन्द आवाज़ के 
साथ प्राचीन सामाजिक नियमो का विरोध किया। उन्होंने अपनी 
पूरी शक्ति के साथ प्राचीन सामाजिक शअथा के साथ युद्ध करके 
उसे बिल्कुल द्वी नष्ट कर दिया । महावीर ने जैन-धर्म का मार्ग 
जितना विस्तीण रक्‍्खा था बुद्ध ने अपने धर्म का उससे भी 
अधिक चिसीण मार्ग रक्‍्या। जैन-धर्म के अन्तर्गत उस समय वे- 
ही लाग प्रविष्ट होने पाते थे जो परल सिरे के आत्मसंयमी और 
चरित्र के पक्के होते थे, पर बुद्ध धर्म मे ऐसी कोई बाधा न थी 
ओर उसो फारण से उसने बहुत ही कम समय में समाज के 
अ्रधिकांश भाग पर अपना अधिकार कर लिया । सारे हिन्दु- 
स्तान में अधिकांश चौद्ध और उनसे कम जैनी नज़र आने लगे | 
ब्राश्मण-धर्म एक बारगी दी छुप्त सा दो गया । 

संसार की उन सब्र क्रान्तियों का जब हम गम्भीरता के 
साथ अध्ययन करते हैं तो माछू्म होता है कि, जब समाज का 
एक बलवान और सत्ताधारी श्र्ञ अपने स्थूल खार्थ की रक्षा के 
निमित्त असत्य और अ्रधर्म का पक्ष लेकर अपने से हुरबल अद्ज को 
सत्य से बचित रखने का प्रयत्न करता है तथ उस पराजित सत्य 
की भस्म में से एक ऐसो दिव्य चिनगारी पैदा होती है कि, जिस- 
की प्रचएण्ड ज्वाला में उस अधम और अनीति की आहुति लग 
जाती है | उस दिव्य श्रकाश के उस दिव्यविभूति के आदुभाव 
मे नीति की अपेक्षा अनीति और धर्म की अपेक्षा अधर्म का ही 
अधिक हाथ रहता है । पराजित और प्रताड़ित सत्य को पुनः 
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उसके गौरव युक्त आसन पर प्रतिष्ठित करने के निमित्त ही महा- 
पुरुषों का अवतार होता है। दैवी और आसुरी सम्पद 
के घात प्रतिघात में जब आएुरी तत्व अपने स्थूल बल के 
अभाव से दैवी तत्व को दवा देता है, और अपने अधर्मे-युक्त 
शासन का प्रभाव समाज पर डाल देता है, तब प्रति शासक की 
'वरह दैवीतत्त का पक्ष लेकर असत्य का निकन्दन करने के 
निमित्त श्रकृति के गर्भोगार में से एक असमोघ वीयवान आत्मा 
अवदीश होती है। इस अमोघ-शक्ति को लोग “अबतार” की 
संज्ञा देते हैं । इन पुरुषों के अवतरण का मुख्य हेतु जगत की 
सा्वदेशिक भ्रगति के विरुद्ध जो विपन्न आते रहते हैं. उनको 
दूर करने का होता है। “महत्ता” केवल सामथ्य पर ही अवल- 
म्बित नहीं है । प्रत्युत विन्नो के दूर करने में सामथ्य का जो 
उपयोग होता है. उसी पर अवलम्बित है। जितने ही भयकंर 
विन्नों और प्रति बन्धों के विरुद्ध उसका उपयोग होता है उतनी 
ही अधिक उसकी महत्ता होती है । संसार के इतिहास में जितने 
भी महापुरुषों ने पूज्यनीय स्थान श्राप्त किया है, बह केवल 
सामथ्ये के प्रभाव से ही नहीं प्रत्युत उस सामथ्य के द्वारा 
अधर्म के विरुद्ध क्रान्ति उठा कर दी किया है। क्रियाहीन ' 
-सामथ्य का उल्लेख इतिहास के पत्रों में नहीं रहता । बस्तुतः देखा 
जाय तो इन महात्माओं को आकर्षण करने की शक्ति अधरम में 
“नहीं होती पर जब अधमे का प्रावल्य धर्म को दबोच देता है--- 
ऊसे तत्त्वदीन बना , देता है तब प्रताड़ित सत्य की दुख भरी 
चुकार ही, उन्हें उत्पन्न होने को वाध्य करती है । 

इस पुस्तक के ऐतिहासिक खण्ढ को पढ़ने से पाठक अवश्य 
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समझ गये होंगे कि उस समय भारतीय समाज की ठीक यद्दी 
ख्थिति हो रद्दी थी, श्राह्मणों का बलवान भअद्ग शाद्रों के निबंल 
अड् के तमाम अधिकारों को छीन चुका था और पुरुषों का 
सबल श्रद्ध स्रियों के निर्नेल अंग को तत्त्व द्वीव कर चुका था । 
पञ्ञुओं के प्राणा का कुछ भी मुल्य नहीं सममका जाता था। 
दज़ारों, लासों प्राणी दिन दहाड़े यज्ञ की पवित्र वेदी पर तलवार 
के घाट उतार दिये जाते थे । उनके अन्त-जंगत में अशान्ति की 
भीपण ज्वाला धधक रद्दी थी। वे लोग बढ़ी द्वी उत्कण्ठा के साथ 
ऐसे पुरुष की गह देख रहे थे जो उस ज्वाला का---उन्त मनोवि- 
कारों का स्फोट कर दे । महावीर और बुद्ध ने प्रकट हो कर यही 
कार्य किया उन्होने अपने ख्रसीम साहस और उत्कट प्रतिभा के 
चल से लोगो के इन अंतर्भावों फो वाह्य क्रान्ति का रूप दे दिया। 
हमारा विश्वास है कि यदि थे दोनों महात्मा लोगो की मनो- 
यूतियों के अनुकूल न रहते हुए उनकी भावनाश्ों के प्रतिकूल कोई 
फ्रान्ति उपस्थित फरते तो कभी उन्हें इतनी सफलता न मिलती, 
पर थे तो मनोवित्ान के पूरे परिठत थे, समाज के इसी स्ज को 
और धर्म के असली तत्व की खोज में द्वी उन्होंने अपनी 
जन्दगी के धारद वर्ष व्यतीत कर दिये थे। उनसे ऐसी बड़ी 
मूल कैसे छो सकती थी । उन्होने बहुत ही सूक्ष्मता से लोंगो की 
सनोवृत्तियों का अध्ययन कर अपने अपने धर्म का मुख्य सिद्धान्त 
“अट्टिसा” और “साम्यवाद” रक्खा। उन्होंने अपनी अतुल- 
प्रतिभा के द्वारा लोगों को मनोवृत्तियों का नेतृत्व 7,८४० करना 
, शुरू किया | और माल्म होता है इसी कारण तत्कालीन समाज्‌ , 
ने उन्‍्दे तुरत ही अपना नेता स्वीकार कर लिया | ह 
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जैन और बौद्ध इन दोनों धर्मों का जब हम अध्ययन करते 
हैं तो माल्म द्वोता है कि इन दोनों धर्मों के मोटे मोटे सिद्धान्त 
भ्रायः समान ही हैं | कई सिद्धान्तों में तो आशग्वर्यजनक समानता 
पाई जाती है, मत भेद उन्ही स्थानों पर जाकर पड़ता है जहां 
पर कि साधारण जनता की पहुँच नहीं है । जहां तक हम सोचते 
हैं इस समानता का प्रधान कारण हमें तत्कालीन समाज की 
रुचि ही मालूम होती है। दोनो दी महापुरुषों ने लोक रुचि के 
विरुद्ध पैर रखना उचित न समझा और इसी कारण उनमे 
आमख्य्य जनक समानता पाई जाती है, दोनों ही धर्मों का मुख्य 
सिद्धान्त अहिंसा है। यदि हम यह भी कह दे कि, इसो उन्बल 
तत्त्व पर दोनों धर्मों को नींव रक्खी हुई है तो भी अनुचित न 
होगा। अब हम यदि इस विषय पर विचार करे कि इनका प्रधान 
तत्व “अहिंसा” ओर “साम्यवाद” ही क्यो हुआ तो इसका 
समाधान करने के लिए इतिहास तत्काल ही हमारे सम्मुख उस 
समय के “हिंसाकाणंड” का और 'असम्यता” का चित्र खींच 
देता है, बस, तत्काल ही हमारा सन्तोष कारक समाधान हो' 
जाता है | 

यहां तक तो हमने उस समय की स्थिति और उसके साथ 
प्रकृति के लगाव का वन किया अब हम अपने अ्न्थ-नायक 
भगवान - सहावीर को जीवनी पर मनोवैज्ञानिक ढह्ल से कुछ 
विचार करना चाहते हैं | क्योंकि जब तक हमे यह मातम नहीं 
दो जाता कि सहावीर किस प्रकार-महावीर हुए, किस प्रकार 
उनके जीवन का क्रम विकास हुआ, किन किन परिस्थितियों के 
कारणवे संसार की बड़ी हस्तियों में गिनाने के लायक हुए-तब तक 
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उनके जीवनी फा आधे से अ्रधिक भाग कोरा रह जाता है। 
महावीर एक महापुरुष हो गये ऐैं-जो जैनियो के अन्तिम ती- 
कर थे । फ्रेघल इतना ही फहने से लोगा को सन्तोष नहीं हो 
सकता, न उनसे झुद्ध लाभ ही हो सफता 6 ॥ जिन घटनाओं 
के अंतर्गत महावीर फे जीवन का रहस्य छिपा हुआ है, जिन 
तच्चों से ममुप्य जीवन फा मुशफिले-आसान हो जाता है, उन् 
घटनाओं और तत्त्वों फो जब तफ एम पूर्णतया न जानलें तथ तक 
जीवन-चरित्र फा सथा फार्य्य अधूरा हो रष्ठ जाता है | 

हमारे दुर्भाग्य से भारतवर्ष के प्राचीन इतिहास की सामग्री 
बहुत ही फम प्राप्त है। 'अत्यन्त दो; धूप के पश्चात किसी 
प्रफार पन्‍्द्रगुम तक तो लोग पहुँचे है. पर उसके बाद तो 
प्राय, अन्धकार ही है। पाश्ात्य बिद्दान पुराणों और दन्त- 
फ्थाओं के आधार पर पुद्ध अनुमान निकालते अवश्य हैं 
पर कुछ समय के पश्चात यह अनुमान उन्हे ही गलत माहछम 
हाते लगता 2। भगवान महावीर फे सम्बन्ध में भी यदि 
यही यान काले लाय तो अनुलित न होगा, धौद्ध और जैन- 
प्रत्था फे आधार से यद्यपि कुछ विद्वानों ने कुछ थार्तों का 
निपटाग कर शिया टै। पर उसमें भी बहुत मतभेद हे । 
विद्वान भी बेचारे क्‍या फरें, कहाँ तक तफ लगावें आखिर 
सनक आ्राधार स्तम्स तो प्राचीन अन्ध ही रहते हैं। उन्त 
प्राधोन प्रन्थों में प्रापल से ही मत भेद पाया जाता है। 
प्रेताम्बरी कहते £ कि महावीर स्वामी फा गर्भ हरण हुआ था । 
दिगम्थरी कहते है कि, नहीं हुआ । इधर दिगम्वरी कद्दते हैं कि 
महावीर ग्राल अ्रगाचारी थे तो श्रेताम्धरी कहते हैं. कि नहीं 

पट 
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उनका विवाह हुआ था, और उस विवाह से उनको एक कन्या 
भी हुई थी । महावीर की पत्नी का नाम यशोंदा और कन्या 
का नाम प्रियद्शना था। ऐसी द्वालत में विद्वान्‌ क्‍या करें 
“किसकों भूठा माने और किसको सच्चा” उनके पास कोइ 
ऐसा प्राचीन शिलालेख या ताम्रपतन्र तो हैँ दी नहीं जिसके 
चल पर वे निद्वन्दता-पूवंक एक को मूठा और दूसरे को सशा 
कह दें । ऐसी हालठ में सिवाय अनुसान-प्रसाण के और कोई 
आधार शेप नहीं रह जाता | 
इस स्थान पर हम कल्पसूत्र आदि प्राचीन अन्धों और 
अनुमान के आधार पर महावीर के जीवन से सम्बन्ध रखने 
वाली कुछ वातों का विवेचन करेंगे। इस भाग में उनके 
जीवन का वही भाग सम्मिलित रहेगा जो मनोविज्ञान से 
सम्बन्ध रखता है। शेष घातें पौराणिक खण्ड में लिखी 
जायंगी | 
यह बात आय: निर्विवाद है कि भगवान महावीर संसार 
के बड़े से बड़े पुरुषों में से एक हैं । इतिहास में वहुत दी कम 
सहापुरुष उनकी श्रेणी में रखने योग्य मिलते हैँ । लेकिन 
भारत के दुभाग्य से या यों कहिये कि हमारी अनन्‍्वन्नद्धा के 
फास्ण हम लोग उन्हें सानवीयता की सीमा से परे रखते हैं । 
हम लोग उन्हें अलोकिक, सत्य लोक की आष्टि स बाहर और 
दुनियाँ के स्पश से एकदम मुक्त मानते हैं। और इसी कारण 
हम लोग महावीर की उतनी कदर नहीं कर सके जितनी हमे 
करना चाहिये । महावोर के जीवन का महत्व इसमें नहीं है 
कि वे अलोकिक भमहापुरुष की तरह पैदा हुए और उसी 
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हालत में मोक्ष गये । वल्कि महावीर के जीवन का महत्व 
इसी में है कि, मनुप्य जाति के अन्दर पैदा दोकर भी, उस 
बायुमए्ठल में जन्म लेकर भी उन्होंने परम पद को प्राप्त किया । 
महावीरस्वामी यदि प्रारम्म से ही अलौकिक थे, और यदि 
पन्द्ोंने अलौफिकना में से ही अलौकिक पद प्राप्त क्रिया, तो 
इसमें उनका फोट वीरत प्रदर्शित नहीं होता और न उनका 
जीवन ही हम लोगों के लिये आदश हो सकता है। क्योंकि 
हम लोग तो लौफिछ हैं | इमें तो लौंकिकता में से अलौकिकत्ता 
प्राप्त फरना है। हमें तो नरसे नारायण होना है। इसलिए 
हमारे लिये उसी मनुप्य फा जीवन आदश हो सकता है 
नो हमारी तरह मनुष्य रदा हो और उसी मनुप्यल में से 
जिसने टैवत् प्राप्त किया हो । सारो मनुष्य जाति को इसी प्रकार 
के आ्रादशश पी आवश्यकता है । 

मजुत्य प्रकृति के 'अन्दर निर्वेलता फी जो बिन्दुएँ हैं, मनुप्य 
के मनेविफारों में कमजोरी की जो भावनाएँ हैं. और भावनाओं 
फो नष्ट फरने के निमित्त जिस पुरुपार्थ की आवश्यकता है वह 
पुरुषार्थ यदि भगवान महावीर में न था, यदि वे किसी अलौकिक 
शक्ति ऊ प्राप्त से इतने ऊँचे पद को प्राप्त हुए तो इसमें उनकी 
क्या विशेषता ? बद्द तो प्रकृति फा दी काम था, इस प्रकार के 
महावीर तो ससार के आदर्श नहीं हो सकते | 

लेखझिन वास्तविक बात इस प्रकार को नहीं है, महावीर के 
दिपय में इस प्रकार की धारणा करना हमारी भूल है, उसमें 
इरमारा ही दीप है । यदि हमस सूक्ष्म दृष्टि से महावीर के जीवन 
फा श्रध्ययन करें तो हमें मातम होगा कि, महावीर का जीवन 
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भनुष्य की उन्हीं प्रवृत्तियों का क्रमविकास है जो साघारण मनुष्यों 
मे भी पाई जाती हैं। मनोविज्ञान के उन सब सूक्ष्म तल्नों का 
महावीर के जीवन में समावेश था। जो हम लोगों के अन्दर 
भी पाये जाते हैं । अन्तर केचल इतना ही था कि हम लोग 
अपनी कमज़ोरी के:कारण या यों कहिये कि नैतिकवल की 
हीनता के कारण उन तत्वों का विकास करने मे श्रससर्थ रहते 
हैं। हम प्रकृति की दी हुई अपार शक्तियो को अपनी दुबलता के 
कारण नही पहचान पाते हैं और महावीर ने अपने असीम पुरु- 
घाथ के तेज से, अपने अपार नैतिक बल के साहस से अपनी सब 
शक्तियो को पहचान लिया था । उन्होने बहुत ही बहादुरी के 
साथ उन सब मोह के आवरणो को फाड़कर फेंक दिया था 
जो मनुष्य की दिव्य शक्तियों पर पड़े रहते हैं । 

“महावीर,” “महावीर” थे, उनमें इच्छाओं को दमन करने 
की असीस शक्ति थी | उनमे सनोविकारों पर विजय पाने का 
अदभुत पुरुषाथ था | वे हसारे समान साधारण मनुष्यों की 
तरह कमजोर न थे--इच्छाओ के गुलाम-न थे । उनमें चरित्र का 
तेज था, ज्ञान का बल था वे सानव जीवन की वास्तविकता को 
सममते थे । हां वे उन तत्वों के अज्ञगामी थे जिनके द्वारा 
मलुष्य परस-पद को, अपने वास्तविक रूप को प्राप्त कर सकता है। 
इसी कारण भगवान महांवीर हमारे आदरश हैं | इसी कारण वे 
संसार के पूजनीय हैं । 

भगवान्‌ महावीर में इतर लोगो से क्‍या विशेषता थी । 
ने एक साधारण राजघराने मे पैदा हुएथे | हमारे इतने सुयोग्य 
भी उनको आप्त न थे। यद्द बात हर कोई जानता है कि, एक 
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साधारण मनुष्य को अध्यात्म विषय का अ्रध्ययन करने में जितनी 
सुगमता हो सकती है उतनी एक राजकुमार को नही मिल सकतो। 
ऊँचे ऊँचे विलास मन्दिरों मे अनेक विलास-सामप्रियों के बीच 
विरले ही महापुरुषों को वैराग्य का ध्यान आता है, ऐसी प्रतिकूल 
स्थिति के अन्तर्गत रहते हुए भी उनके अन्दर वैराग्य की पिन- 
गारी किस प्रकार प्रवेश कर गई इसी एक बात में महद्दावीर के 
जीवन का रहस्य छिपा हुआ है, अखण्ड राज्य वैभव के मार्ग मे 
ऐसा कौनसा सत्य, ऐसा कौनसा सुख, ऐसी कौनसी शान्ति 
दृष्टि गोचर हुई कि जिसके प्रलोभन में आकर उन्होंने अपार 
राज लक्ष्मो को, आदर्श मात्म्रेस को, और उस पत्नी-प्रेम को, 
जद्दा से शक्ति की सुन्दर तरगिणी का उद्दम होता है, लात मार 
कर जगल का रास्ता लिया । एक गरीब मनुष्य जो संसार का 
भार सहन करने में असमर्थ है, जो दोनों समय पूरा भोजन भी 
नहीं पा सकता, जो ससार के तमाम सुखों से वच्चित है, 
दरिद्रता हा पाश जिसके गले में पड़ा हुआ है, श्रत्यन्त ढुखों 
से तग आऊर यदि वैराग्य को म्रहण कर. ले तो उसमें आशख्ये 
की कोई बात नहीं। पर भगवान्‌ मद्दावीर की एसी स्थिति न थी। 
उनके प्राण से भी भ्रधिक प्रिय माता थी । सुंदर, सुशील, और 
सदगुण-शालिनी पत्नी थी, उदार पिता थे। राज्य था। राज्य-भक्त 
प्रजा थी और उसके साथ द्वी साथ श्रत्यन्त वैभव था । इन सब 
जातों का त्याग करके सद्ठी भर धूल की तरद इन सब सामग्रियों 
को छोड़कर उन्दोंने सुनिश्धत्ति म्दण की इसी आश्रय जनक 
धात में महावीर के जीवन की वास्तविकता छिपी हुई है । 

दमारे दुभोग्य से हमें भगवान्‌ महावीर के बाल्यकाल, शिक्षा 
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काल, यौबन काल, और दीक्षाकाल का कोई भी प्रामाणिक 
इतिहास देखने को नहीं मिलता । देखने को केवल ऐसी ऐसी बातें 
मिलती हैं कि जिन पर आज कल का चुद्धिवादी जमाना बिल्कुल 
विश्वास नहीं कर सकता | और जिस वात पर विश्वास नहीं 
किया जा सकता उसके आदशे रूप से किस प्रकार परिशित 
किया जा सकता है । 


भगवान महावीर का बाल्यकाल । 


भगवान महावोर का वाल्यकाल किस प्रकार व्यतोत हुआ | 

यह जानने का हमारे पास कोई साधन नहीं है, हम इस वात को 

नही जानते कि, वालकपन में उनका क्रम विकास किस ढद्भ से 
हुआ । उनकी बालकपन को चेष्टाएं किस अ्रकार की थी । असल 

में देखा जाय तो मनुष्य के भविष्य का प्रतिबिम्ब उसके वाल्य- 
जीवन पर पड़ता रहता है। मनुष्य संस्कारों का संग्रह बचालकपन 
में ही करता है। भविष्य में उनका विकास मात्र होता है, इस 
लिये किसी भी व्यक्ति का जीवन चरित्र लिखने के पूर्व उसके 
बाल्यकाल को अध्ययन करना अत्यन्त आवश्यक होता है | पर 
भग़वान सहावीर के बाल्यकाल के विषय मे हमारे ग्रन्थ कुछ भी 
प्रमाण भूत तत्त्व नही देते । वे केवल इतना ही कह कर चुप हैं 
कि, भगवान, सत्ति, श्रुति, अवधि नामक तीन ज्ञानो को साथ ले 
कर उत्पन्न हुए)थे | वे हमारे सामने केवल एक गढ़ी गढ़ाई 
प्रतिमा की तरह दिखलाई प्रड़ने लगते हैं । इसमें हमें यथार्थ 
सनन्‍्तोष नहीं होता । हम सलुष्य हैं, हम हमारे पूज्य नेता को 
मनुष्य रूप में देखना चाहते हैं। मानवीयता का जो महत्व है, 
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मनुष्यल का जो सौन्दय्य है उसी को हम भगवान महावीर में 
देखना चाहते हैं। हम उन्हें मनुष्य जाति के सन्मुख आदर्श रूप 
में रखना चाहते ३ । हम उनके जीवन से महुष्य जाति को एक 
सन्देशा देना चाहते हैं। और इसीलिये हम उनके वाल्य-जीचन 
को पूरा रूप से अध्ययन करने की आवश्यकना है। हमें यह 
जानने की अनिवाय्य आवश्यकता है कि, भगवान महावीर की 
दविनचस्या क्सि प्रकार थी। उनकी शिक्षा का प्रवन्ध किस प्रकार 
था, आदि आदि पर हमारे शास्त्रों में इस प्रकार कोई विशद 
विवेचन नहीं दिया गया है । 

फिर भी कल्पसत्र आदि अन्थों में महावोर के पिता सिद्धार्थ 
गरी जो दिनचय्यो दी हुई है, उससे सहावीर की द्निचय्यों का 
कुछ कुछ अनुमान लगाया जा सकता है। कट्पसूत्र में सिद्धाथ 
की चणय्यां का जो वणन किया है उसका संस्कृत रूप हम नीचे 
देते हैं । 

“बालात बकुद्ध में खीचते जीव लोके, शयनीश्युतिष्ठति पाद- 
पीठा प्रत्पवरति प्रत्युवताय्य यत्रेचाहन शालातत्रेवोया गच्छति 
उपगन्याहनशाला मल्ठु प्रविशनि” अलुप्रविश्या, नेकव्यायाम, 
योग्य बालान व्यामदन महयुद्ध करेंण* श्रान्त परिश्रान्त, शतपाक 

में सुगंधवर तैलादि भी: प्रीणनीचे दीपनीवै. दर्पनीचे, सदे- 
नीचे: वृहरणीये: सर्वेन्द्रियगात्र-प्रल्दाल नीचै: अम्यद्वितः सन प्रति 
पूर्ण पारिग पाहु, सुकुमाल कमल तलैः इत्यादि विशेषण युक्ते 
पुरुषे: सवाधनया संवाहिता: अ्रपगत परिश्रम: अप्रन शालाय: 
प्रतिनिष्करामति 

- सूर्य्योदिय के अनन्तर सिद्धार्थ राजा अद्नशाला अथोौत्‌ 
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ज्यायाम शाला में आते थे । वहाँ वे कई प्रकार के दण्ड वैठक, 
झुग्दर उठाना आदि व्यायाम करते थं। उसके अनन्तर वे 
मह-ुद्ध करते थे इसमें उनको घहुत परिश्रम हो जाता था। 
इसके पश्चात शतपक तैल-जो सौ भ्रकार के द्रव्यों से निकाला 
जाता था, और सहस्नरपक तेल जो एक हजार द्रव्यों से 
“निकाला जाता था--से मालिश करवाते थे, यह “मालिश रस 
रुघधिर धातुओं को प्रीति करनेवाला-दीपन करनेवाला, वल की 
वृद्धि करमेवाला और सब इन्द्रियों को आल्हाद देने वाला 
होता था । 

व्यायाम के पश्चात्‌ सिद्धाथ ज्ञान करते थे | इस स्रान 
का वर्णन भी कल्पसूत्र में बड़े दी सनोहर ठक्ल से किया 
गया है, इस प्रकार यदि हम सिद्धार्थ को दिनचर्या का 
अध्ययन करते हैं तो वह बहुत ही भव्य सा्म होती है । 
पिता के इस संस्कारों का प्रभाव महावीर के जीवन पर अवश्य 
पड़ा होगा, इन सब वातों से यह भी साकछूम होता है कि, 
उस समय उनके आसपास का वायुमण्डल चहुत द्वी शुद्ध और 
पवित्र था। शारीरिक, सानसिक, और आध्यात्मिक उन्नति 
के सब साधन उनक्षो श्राप्त थे। ऐसा माछूम होता है कि, भगवान 
महावीर की शारीरिक सम्पति तो बहुत ही अठुल होगी। 
कदाचित इसी कारण उनका नाम “वर्धेमान” से महावीर 
पड़ गया हो । 

महावीर खासी को शिक्षा प्रवन्ध वगैरह के विषय में 
कुछ भी नहीं कद्दा जा सकता। हमारे शाख्रों में उन्हें जन्म 
से ही, मति, श्रुति, अवधि ज्ञान के घारक माने हैं । इस- 


उसलकफ़सन 
लिए इस विषय पर शक्ल उठाना द्वी निर्मल है। हाँ यदि 
कालने पलटा खाया और बुद्धिवाद का और भी अधिक विकास 
हुआ तो सम्भव है कि, उस समय इस विषय पर अधिक 
विचार होगा । 
_ ऋल्पसून्न के अन्दर लिखा है कि माता पिता ने सोह 
में पागल होकर तीन ज्ञान के धारी भगवान को एक अल्य 
बुद्धि शिक्षक के पास पढ़ने को रक्खा | भगवान ने उस शिक्षक 
को पहले ही दिन पराजित कर दिया | आदि । 

इन वातों से सहज द्वी यह निस्कषे निकाला जा सकता 
है कि भगवान महावीर वाल्य-काल से ही अहूुत बुद्धिशाली, 
अपूर्व प्रतिभावान और तेजखी थे। 

इसमें सन्देह नहीं कि भगवान महावीर के जीवन का एक 
एक भाग अध्ययन करने योग्य है। उनका जीवन बहुत ही 
आदर्श था | पर यह सारा चमत्कार वही तक रहता है, जब 
तक हम उनको एक आदशो मनुष्य रूप में देखते हैं। प्रारम्भ 
से ही यद्हिम उन्हे अलौकिक प्रतिभाशाली 809 9९7 फप्शानप) 
मान लें तो यह सारा चमत्कार नष्ट हो जाता है । 

एक अंग्रेज़ लेखक ने महावीर के जीवन पर प्रकाश डालते 
हुए क्या दी अच्छा दद्दा है [:-- 

छघा 4 छध्या [0 [506797९९ (8॥89572878 [[(€९ ४858 प्रडाभर्ट 
गी0ता (६7004 [0 "७08॥0007 इच्नत0 ६४०६ 85 (707 ''909880008 
00 5प्रएणए7 ७०१७०००१, ३१(॥58६ रषशा8छ 50 ![ जताते अं फटा 
(0०ए0एक पिंहप्ध्फाएं७ 76 घ5 एड 206 ॥00 0005 90 शा. खैंल्आ 
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लेखक के कथन का भावाथे यह है कि महावीर के जीवन का 

ः कप किक 

अथ मेरे मतानुसार यह है कि वे मनुष्यत्व से इश्वरत्व की ओर 
बढ़े हैं, न कि इश्वरत्व से परमेश्वरत्व की ओर । अगर वें ईश्वरत्व 
से परमेश्वरत्व की ओर बढ़ते तो में उनके जीवन को स्पश तक न 
करता । इसका कारण यह है कि हम मनुष्य हैं देवता नहीं, 
सनुष्य ही मनुष्य के लिये सबसे अधिक अ्रध्ययन करने को वस्तु 
है। मनुष्य जाति के लिये शिक्षाग्रहदण करने योग्य बहुत ही 

च्चछ ६ पु पे 
वस्तुएँ हैं इसलिए बह इश्वर को एक तरफ छोड़कर अपने आप 
ही के अध्ययन को खभावतः अधिक पसन्द करेगी । ईधर को 
ईश्वर ही के लिये छोड़ दिया जाय यह भावना एक दीर्घकालीन 
समय से मानवीय मन में स्थापन किये हुए हैं । हम इेश्वर को 

कक पडा ऐप # 
मनुष्यों मे परिणित करने का प्रयत्न कर रहे है एवं जो समाजः 

हे 

इस काय में अधिक प्रयन्नशील है वह मनुष्य जाति के लिए 
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सब से अधिक भाद्य है। “चमत्कार संसार से बाहर निकाला जा 
रहा है । कालाईल की इस युक्ति में समय का चिन्ह दृष्टिगोचर 
ही रहा है और इस समय-चिन्ह के अनुसार ही हमें सुधार करने 
की आवश्यकता है अगर हम ऐसा नहीं करेंगे। तो बहुत पीछे पड़ 
जावेंगे, समय के साथ गति न करना मानो इस वात को श्रकट 
करना है कि, €म 'अपन पतन के लिए गहरा गद्ढा खोद रहे हैं । 
हम यह वात महसूस करते हैँ कि हमारी जाति एक पिछड़ी हुई 
जाति है, हमारा ऐसा खयाल करना ही हमारे पतन का सब से 
अच्छा और सव से शानदार सबूत है ।” 

चाह हम लोग इसके विरोध में कितनी ही शक्तियां लगावें, 
पर तब तक हम कभी आगे नहीं आ सकते जब तक हम अपने 
आदर्श को सानवीय रूप मे अपने सम्मुख न रखें और उसीके 
समान श्रपनी जीवन यात्रा फो संयमित न कर लें । 


योवन-काल 


वाल्यावस्था समाप्त किये वाद भगवान महावीर का विवाह 
हुआ या नहीं इस विपय में श्वेतास्वर और दिगस्‍्वर प्रन्थकारों 
' में बड़ा मतभेद है । दिगस्‍्वर प्रन्थकारों का कथन है कि भगवान्‌ 
मे आजन्म पर्य्यन्त विवाद नहीं किया, वे घाल तद्मचारी थे । 
श्रेताम्बर ग्रन्थ इसके बिलकुल विरोध मे है। उनके 'अजुसार 
भगवान महावीर ने “यशोदा” के साथ विवाह किया था और 
उससे उनके एक कन्या भी उत्पन्न हुई थी । 

इन दोनों मतभेदों में से सत्य निष्कर्म का निकलना बहुत ही' 
कठिन है । क्योंकि दसारे पास ऐसे तो कोई सबल अ्माण है द्वी 





] 
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नहीं, जिनके आधार पर हम दोनों में से एक बात को दावे के 
साथ कह सके | केवल अनुमान वल पर हम इस पर कुछ विचार 
कर सकते हैं-यदि हम भगवान्‌ महावीर के जीवन को मनोवैज्ञानिक 
दृष्टि से अध्ययन करें और सूक्ष्म दृष्टि स देखे तो हमें कहदना 
पड़ेगा कि भगवान्‌ का विवाह होना ही अधिक सम्भव है | इस 
स्थान पर हम छर्य अपनी ओर से कुछ न कह कर केवल एक 
दिगम्बरी विद्वान की सम्मति ही दे देना अधिक पसन्द करते है । 
उन सहाशय ने बहुत अध्ययन के पश्चात्‌ अपना निम्नांकित मत 
स्थिर किया है। 

“द्गम्बर धर्सशास्र इस बात को खीकार नहीं करते कि, 
भगवान्‌ महावीर ने विवाह किया था। वे उनको वाल ब्रह्मचारी 
मानते हैं । पर इस वात की पुष्टि के लिये उनके पास कोई आगम- 
सिद्ध प्रमाण नहीं। हमारे चौबीस तीथकरों मे चाहे जिस तीथकर 
को देखिये ( एक दो को छोड़ कर ) आप ग्हस्थ हो पायंगे | 
ऋषभनाथ खामी के तो कई पुत्र थे। इसके अतिरिक्त हमारे 
पास इस बात का कोई सबल प्रमाण भी नहीं कि जिसके द्वारा 
हम महावीर को त्रह्मचारी सिद्ध कर सकें । भगवान महावीर के 
जीवन सम्बन्धी अन्थों मे कल्पसूत्र अपेक्षाकृत अधिक पुराना है, 
अतः उसके कथन का प्रमाणभूत होना अधिक सम्भव है इसके 
सिवाय और एक ऐसा कारण है जिससे उनके विवाद का होना 
सम्भवनीय हो सकता है ।” 

“यह बात निरविवाद है कि भगवान महावीर अपने माता- 
पिता के बहुत द्वी ;प्रिय पुत्र थे। वे खयं भी माता-पिता और 
भाई पर अगाध श्रद्धा रखते थे । यहां तक कि उन्होंने अपने भाई 
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के कथन से दीक्षा सम्बन्धी उच्च भावनाओं को दो वर्ष के लिए 
मुल्तवी कर दीं। ऐसी हालत में क्या साता पिता की इच्छा 
ननका विवाह कर देने की न हुई होगी ९ क्‍या तीस वर्ष की 
अवस्था तक उन्होंने अपने प्राणप्रिय कुमार को विना सह- 
धर्मिणी के रहने दिया होगा । जिस काल में विना चहू का मुंह 
देखे सास की सद्गोति ही नहीं बतलाई गई है। उस काल की 
सासुएँ और जिसमें भी महावीर के समान प्रतिभाशाली 
पत्र की माता का त्रिना चहु के रहना कम से कम हमारी दृष्टि 
में तो ब्रिलकुल अत्वाभाविक है, इसके अतिरिक्त यह भी 
प्राय. असम्भव ही सारूम होता है कि महावीर ने इस बात 
के लिए अपने माता पिता को दुखित किया हो, ? ये सब 
ऐसी शक्षाये हैं जिनका समाधान कठिन है। ऐसी हालत मे 
यदि हम यह सान लें कि भगवान महावीर ने विवाह किया था 
तो कोई अनुचित न होगा |? * 

उपरोक्त दिगम्बरी विद्वान का यह कथन कई आअंशों में 
डचित माठम द्वोता है । 

यदि भगवान महावीर को सलुष्य की तरह मान कर 
, इस बान को हम मनोविज्ञान की कसोटी पर भी जायें तो भी 
उपरोक्त बात ठोक जँचती है । एक बलवान, थैय्यंवांन, और 
बुद्धिवान युवक का तीस वर्ष तक कुसारावस्था में रहना साधा- 
रणत प्रकृति के विरुद्ध है। इसमें सम्देह नहीं कि महावीर 
साधाग्ण मनुच्य प्रकृति से बहुत ऊपर ( 8797एश पपणन्ा ) 
ये । पर इससे क्या वे मलुष्यल से बिल्कुल ही परे तो नहीं 
थे, इसके सिवाय विवाह करना कोई पाप थोड़े ही है।यह 
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तो ग्रहस्थ का धर्म है, उनके पू्वे कालीन प्रायः सभी तीथथकरोंने 
भर एक दो छोड़ कर ] विवाह किये थे। इसके सिवाय उनकी 
परिस्थिति भी विवाह के सबवंथा श्ननुकूल थी। ऐसी हालत में 
मनोविज्ञान की दृष्टि के अनुसार भी उनका विवाह करना ही 
अधिक सम्भव: साना जा सकता है अब आदश की दृष्टि से 
लीजिए । यदि हम भहद्यवीर को गृहस्थ धर्म की राह से 
'विकास करते देखते हैं तो हमें प्रसन्नता होती है । हमारे हृदय 
के अन्द्र इस भावना का संसार होने लगता है किमहावीर 
की ही तरह हम भी गृहस्थाश्रम के मार्ग से होते हुए इश्वरल 
की ओर जा सकते हैं । 

आदशे जीवन व्यतीत करनेवाले सनुष्य की साधारणतया 
दो अवस्थाएँ होती हैं । इन दोनों अवस्थाओ को अंग्रेज़ी में 
क्रमशः ९ 8९) 8४5९४४॥०४ और 5०]6 १२९०४)७४८४०४ कहते 
हैं। इन दोनों को हम प्रवृति 'माग और निव्ृति मार्ग के नाम 
से कह्दे तो अनुचित न होगा ॥ इन दोना मार्गों में परस्पर 
कारण और काय्ये का सम्बन्ध है। पहली अवस्था में मनुष्य 
'को घधर्स, अथ और काम को सम्पन्न करने की आवश्यकता 
होती है । यह प्रच्बति शरीर और मन दोनों से सम्बन्ध 
रखती है। पैसा कसाना, विवाह करना, व्यवसाय करना, 
अत्याचार का सामना करना, आदि गृहस्थाश्रम में पालनीय 
वस्तुएँ इस अवस्था का बाह्य उपदेश रहता है। पर वास्तविक 
उद्देय उसका कुछ दूसरा ही रहता है। वास्तविक रूप से 
देखा जाय तो वाह्य जगत को यह सब क्रियाएँ जीवन की 
वास्तविक स्थिति को प्राप्त करने की पूर्व तैयारियाँ हैं । बिना 
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इन क्रियाओं के मनुप्य जीवन के वास्तविक उदेश्य पर सफलता 
पू्वंक नहीं पहुँचा जा सकता । 

इमारे प्राचीन शासत्रकार दूरदर्शी थे। मनुष्य खभाव के 
अगाघ परिडत थे । वे जानते थे कि, विना गृहस्थाश्रम का पालन 
किये सन्यस्ताश्रम का पालन करना महा कठिन है । 

प्रवृति और निव्रति जीवन उत्थान के ये दो मार्ग हैं। प्रवृति 
से यद्यपि जीवन का विकास नहीं हो सकता तथापि जीवन के 
विकास के लिए उसकी आवश्यकता 'अनिवाय्य है, विना प्रवृति 
आगे के ज्ञान और अनुभव से निगृति मार्ग मे पहुँचना अत्यन्त 
कठिन है। मनुष्य की ग्रहस्थाश्रम अवस्था इसी प्रवृति माग का 
द्वार है। ग्रहस्थाश्रम में प्रवेश करके मनुष्य उन सब मोहनीय 
पदार्थों को पाता है, वह उसका अनुभव करता है, उनमें आनन्द 
की खोज करता है, करते करते जब वह थक जाता है, ठृप्ति की 
खोज करते करते थक जाने पर भी जब उसे ठप्ति नहीं मिलती 
तब उसे प्रवृति सार्ग की अपूर्णता का ज्ञान होता है। वह उससे 
ऊपर उठता है, पूर्णता प्राप्त करने के लिए अन्त से उसे नित्वतति 
मार्ग में भ्रवेश करना पड़ता है, ओर तभी वह अपने उद्देश्य मे 
सफल भी होता है | 

मनुष्य की यह एक खाभाविक प्रवृति है कि जब तक वह 
किसी चीज़ का खय अनुभव नहीं कर लेता, जव तक वह उसकी 
मिथ्यावादिता का स्वय स्पर्श नहीं कर लेता तव तक उस वस्तु मे 
उसका खाभाविकतया द्वी एक प्रकार का मोह रहता है । जो 
लोग पश्नति मार्ग का विना तजुवा किये ही निद्नति मार में प्रवेश 
कर जाते हैं । उत्त लौगो की भी प्रायः यही अवस्था होती है-- 


कह अन्‍िभाजपर अनापिम्क्कनायन-«- 
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उन्हें इस बाद का कुछ न कुछ अणुमात्र सन्देंद रह ही जाता है 
कि ग्रद्वति माय में भी सुख हो सकता हूं । क्योंक्रि उस माय का 
उन्‍हें क्या चिट्ठा तो माछ्म रहता ही नहीं । वे उस माग की 
श्रुटियां को तो जानते ही नहीं सारे संसार को खुल की खोज में 
उधर ही गति करते हुए देख कर यदि उनके छदय में रंचभात्र 
इस भावता का उदय भा हा जाय दो क्या आश्रय ! 

इसलिए प्राय. उमी घम्मा के अन्तर्गत प्रब्ृति-माग या 
गहस्थाश्षम में प्रवेश करने को आजा दी है। जन घम्शात्रों 
मे भी इस प्रवृति मार्ग का खूब ही विस्तृत वरुन रिया हैं. हनारे 
तीथचरों, चक्रत॒र्तियों, नारायणों आदि शलाका के महाएुरूपो के 
वेभव का. उसके विलास का वन करने में उन्होंने काल कर 
दिया है। और इस सुख्रों की प्राप्ति छा कारण पूठजन्म कृत 
पुस्या को बतलाया है! इसी से पता चलता है कि दमारे 
धम्मशास्रों में प्रवृति माय को कितना अधिक महत्व दिया है । 
प्रव्र॒तति साग से पूणता भाप्त होना भी पूर्व जन्म के पुरय 
का सुचक माना गया है । क्योकि जब तक मनुध्य सांसारिक 
सुख भोग में अपूर्ण रह जाता है तव तक उन भोगों से उसकी 
विरक्ति नहीं हो सकती, क्योंकि जो भोग उसे आ्राप्य हैं उन्ही मे 
उसे सुख की पूर्णता दिखलाई देती है, और उन्हीं के मोह में वह 
भटका करता हैं । उत्तके कारण वह दुनियां से निववत नही हो सकता । 
पर जब उसे संसारसंभव सव विलासों और छुखों की आधप्ति हो 
जाती है और फिर मी उसकी दृप्ति नहीं होती, दभी उस ससार 
की ओर से निह्ृति हो जाती है और इसोलिये प्रचृतिमाग में पूर्णता 
का होना पू्वजन्म के अनेक पुण्यों का फल माना गया हैं । 
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न्ण्स्सन: 

दिगम्वर शाल्रो में वशित भगवान्‌ महावीर के जीवन को 
हम देखते हैं तो हमें मालूम होता दै कि उनके गाहस्‍थ्य जोवन 
में सांसारिक भागों की (अवृत्ति मार्ग में) अन्य पूर्सताओ के होते 
हुए भी विवाह सम्बन्धी अपूरशता रद्द गई थी। भगवान्‌ महा 
वीर के गाहेस्‍थ्य जीवन की यह अपूर्णता क्‍या ऐतिहासिक दृष्टि 
से, क्या व्यवहारिक दृष्टि से, कया आदश की दृष्टि स और 
क्या दार्शनिक दृष्टि से, किसी भी प्रकार की घुद्धि को सान्‍्य नहीं 
हो सकती । इस बारे में श्ेताम्वर-अन्थों का कथन ही हमें 
अधिऊ सान्य मालूम पडता है| 

बुद्ध या जीवनचर्त्रि इन सत्र बातों में आदशे रूप है । 
उनके जोचन मे प्रवृत्ति सागे की ' णंता, उसकी वास्तविकता, 
उससे विरक्ति और अन्न में निवृत्ति सागे में प्रवेश बतलाया 
गया है। उनका जीवन चरित्र मलुप्य-प्रकृति के अध्ययन के 
साथ लिखा गया है। श्रेताम्वरी-अन्थों भे भी इसी पद्धति से 

भगवान, महावीर का औवनचरित्र लिखा गया है । 

मेरे खयाल में भगवान मद्दावीर वाल ब्रह्मचारी नहींथे। 
वे गहस्थ थे। गुहस्थ भी सामान्य नहीं, उत्कृष्ट श्रेणी के थे । 
उन्होंने ग्रृहस्थाक्षम के प्रमोद-कानन में हजारों रसिकता को 
क्रियाए की होंगी । यौवन के लीला-नि्केतन में बुद्ध की तरह वे 
भी अपनी प्रेमिका के साथ रसमयो तरक्निणी के प्रवाह में प्रवा- 
हित हुए होगे । पर प्रधृत्ति की इस पूर्णता के वे कभी आधीन 
नहीं हुए । हमेशा प्रवृत्ति पर वे शासन करते रहे, ओर अन्त में: 
एक दिन इन प्रवृत्ति की लीलाओं से विरुद्ध दे अवसर 
पाकर सब भोग-विलासों पर लात मार कर वे सन्‍्यासी हो 

है 
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यये। ऐसे द्वी महावीर संसार के आदश हो सकते हैं; संसार 
ऐसे ही महावीर को अपना उद्धारक मान सकता है । 

जो लोग महावीर खामी का विकास-क्रम नहीं मानते, जो 
जन्म से ही उन्हें देवता की तरह मानतें हैं उनको उपरोक्त विवे- 
चलन से अवश्य क्रोघ एवं ह्वात्य उत्पन्न होगा । पर जो लोग 
भगवान भसहावीर को झ्ररम्म से ही मनुष्य की तरह मानकर ऋरम 
विकास के अनुसार. अन्त में इश्वर की तरह मानते हैं. उनको 
अवश्य इस कथन में कुछ न कुछ रहस्य माद्ूम होगा । 

(५ दीक्षा-स के 
सघ्कार 

भगवान्‌ महावीर ने अपने उत्तम जीवन का अधिकांश भाग 
गृहर्थाश्नम के अंतर्गत सत्य और जोवन-रहस्व के तत्त्वों को शोघ 
में व्यतीव कर दिया । जीवन के आदशे पर लिखते हुए एक 
लैन लेखक लिखते हैं कि:--- 
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जीवन के ठीस वर्ष गृहस्थाश्नस में ज्यत्तीव करने पर भगवान 
महावीर को यही अजचुभव हुआ कि गृहस्वाश्रम “सत्य” हैँ पर 
जीवन के लिए सनन्‍्यास उससे भो बड़ा सत्य है । और इसी कारख 
अब डुमे उस बड़े सत्य को ग्राप्त करने की आवश्यकता है । मेरा 





कर 


न पक के ऑहण 
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खयाल है भगवान्‌ घुद्ध की दी तरह उन्हें भी संसार के इन दुख- 
भय दृश्यों से वड़ी घुणा हुईं होगी । उस समय की सामाजिक 
अवस्था की देखकर अवश्य उनके कोमल हृदय में दया का संचार 
हुआ होगा और इन्ही भावनाओं से प्रेरित होकर सत्य ज्ञान पाने 
के लिये उन्होंने दीक्षा म्हण की होगी । 

प्रत्येक ऊँचे दर्ज के मनुष्य के जीवन में एक एसी स्थिति 
श्राती है, जब उसका हृदय तमाम विलास-सामग्रियों को ओर 
से विरक्त होकर / वास्तविक उच्च सत्य फो प्राप्त करने के लिये 
व्यग्न हो उठता हैं। विलास से विरक्त द्वोकर वह आत्म-सयम 
की ऊँची भावनाओं को प्राप्त करना चाहता है । 

आत्म-संयम का ऊँची भावनाओं का आश्रय लेकर वह 
भोगों फो भोग दे डालता है | 
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जोवन की शुद्ध खिति के निमित्त जीना यही जीवन का 
प्रधान उद्देश्य है | पैसा, राज्य, विलास 'आ्रादि वस्तुएँ तो शरीर 
के बाह्य साधन हैं । भगवान्‌ महावबोर ने पहले शरीर के इन 
घाहरी साधना का सहुपयोग किया । उसके पश्चात वे खुखकों 
प्राप्त करने के निमित्त सचेष्ट हुए । एक अंग्रेज लेखक लिखते हैं । 
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“पैसा इसको सुखी नहीं बना सकता। सफलता हमको 
सुखी नहीं बना सकती | मिन्रगण हमे सुखी नहीं कर सकते। 
स्वास्थ्य और शक्ति भी हमको सुखी नहीं वना सकती । यद्यपि 
ये सब वस्तुएँ सुखकं लिए निमोण की गई हैं, पर वास्तविक सुख 
को ठेने मे ये सब असमर्थ हैं | प्रकति सब कुछ कर सकती है।' 
वह हसको खस्थता, पैसा, दीघे जीवन आदि सब बस्तुएँ 
प्रदान कर सकती है। पर वह भी सच्चा सुख नहीं ० सकती। 
प्रत्येक व्यक्ति को सुखी होने के लिय अपने आप खावलम्बन पर 
खड़े होना चाहिये । इस बात को हसारी भाषा सलिभाँति सिद्ध 
करती है| जब हमे सुख मिलता है, उस दिन हम उस किस 
प्रकार प्रकाशित करते हैं । हम कहते हैं कि हमने अपने आप 
का मनोरंजन किया । हमारी मातृभाषा का यह शब्द (00: 5९८)ए८5 
बहुत प्रमाण युक्त माल्स होता है। हमारा सुख हमारे खाव- 
लम्बन पर निर्भर है । 

इस ऊते सत्य का भगवान्‌ महावीर ने सनन और अनुभव 
किया था । और इसके अनुसार उन्होंने अपने जीवन प्रवाह को 
बदला था । धअट्टाईस वर्ष की अवस्था से ही उनके अन्तर्जंगत्‌ मे 
इन साथो ने खलबली डाल दो थी और उसी समय वे दीक्षा लेने 
को अस्तुत हो गये थे पर छुड्ठम्बियों के आम्रह से ग्रहस्थाश्रस , 
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में दो व और अधिक रहना उन्होंने स्वीकार किया। अन्त मे 
तीस वर्ष की 'प्रवस्था होने पर एक दिन दशकों फो हपे-ध्वनि के 
बीच सांसारिक सुत्यों फो लात मार कर परम सत्य को प्राप्त करने 
के लिए उन्दोन दीज्ा श्रहशु कर लो | 

राजकुमार महावीर सन्यासो द्वो गये । सब्र राज भोगों को, 
ऊचे उचे विज्ञास मन्दिरों को, सुन्दरी यशोदा को और सारी प्रज्ञा 
के मोह को छोड कर उन्होंने जंगल की राह ले ली। वह कौन- 
सा वढा सुर था--जभिसझ्_ो प्राप्त करने के लिए महावीर ने सन्‍्यास 
की इस कठिन नपम्था को स्वीकार किया। वह सुख सत्य का 
चात्तबिफ सौन्दय्य था । जिसको प्राप फरने के लिए महावीर ने 
' इतनी बडी बड़ी विभतियों फो छुछ भी न समझता । 

दीक्षा के समय से लेकर फैवल्य प्राप्त तक श्रर्थात्‌ लग- 
भंग बारह चपे तक भगवान्‌ महावीर ने मौन स्वीकार किया था। 
उनके चरित्र का यह पद अत्यन्त बाधक और अमूल्य शिक्षाओं 
से युक्त है । बारह वर्ष तक उन्होंने किसी को किसी खास प्रकार 
का उपदेश न दिया | महावीर के पास उस समय कैवल्य को 
छोड़ कर शेप चार ज्ञान विद्यमान थे ! इन्हीं ज्ञानो के सहारे 
यदि थे चाहते तो लाखो भटकते हए प्राणियों को धाग पर लगा 
सकते थे | पर ऐसा न करते हुए सब प्रथम उन्होंने अपना निजो 
द्िवसाधन के निमित्त मौन धारण करना द्वी उचित सममा। महा- 
वीर स्वामी को स्वीकार की हुई इस वात के अन्तगत बढ़ा रहस्य 
छिपा हुआ माल्म दोताहे, । 

शआ्रात्मा जितने दी आअंशों में पूर्णता को भ्राप्त कर लेती है 
जितने ही अंशों में वह परमपद के समीप पहुँच जाती है उत्तने 
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ही अंशो तक मनुष्य जाति काहित करने में समथ हो सकती 
है। जिसके जीवन की सैकड़ो बाजएं दोषयुक्त होती हैं वह यदि 
दूसरों के सुधारने का वीड़ा लेकर मैदान में उतरता है तो 
उससे सिवाय हानि के किसी प्रकार का लाभ सम्पन्न नहीं 
हो सकता । 
अपने अन्तःकरण की कालिमा को दूर किये बिना ही दूसरे 
के अन्त:करण को शुद्ध करने का प्रयत्न करना एक कोयले से 
दूसरे कोयले को उज्वल करने की चेष्टा से अधिक महत्व का नहीं 
हो सकता । अपनी आत्मा को पूर्ण शुद्ध किये के पश्चात्‌ अपने 
ज्वलन्त उदाहरण के द्वारा दूसरों का हितसाधन करने मे जितनी 
सफलता मिलती है, उत्तनी अपूर्णोवस्था में अत्यन्त उत्साह और 
ध|्यावेग से काय्य करने पर भी नहीं मिल सकती, पूर्णेता से युक्त 
व्यक्ति थोड़े ही प्रयल्न के बल से हजारो मलुष्यो के हृदयों में 
गहरा असर पैदा कर सकता है, पर अपूर्ण सनुष्यो का पागल- 
पन से भरा हुआ परहित-साधन का आवेग सखेमर के फूल की 
तरह बाहरी रद्ध दिखा कर अन्त मे फट जाता है और उसमे से 
थोड़ी सी रूई इधर उधर उड़ती नज़र आती है । बाह्य आड- 
म्बर चाहे जितना चटकीला और पालिश किया हुआ हो, पर जब 
तक उपदेशक के अन्तःकरण से विकार और न्यूनताएं दूर न हो 
जाती, तब तक जनता के हृदय पर उसका स्थायी असर नही हो 
सकता । मलुष्य के अन्तःकरण में ज्ञान का दीपक जितने अशो 
में भ्रकाशित है, उतने ही अशों में वह दूसरे को भी प्रकाश में ला 
सकता है । अपना स्वहित साधन किये के बिना ही जो लोग 
दूसरो का हित साधन करने की मू्खेता करते हैं, उनकी इस 
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निवलता पर अपना उदाहरणरुप अंकुश लगाने के लिये ही 
भगवान्‌ मद्रावीर ने इतना लम्बा मौन धारण किया होगा। 


भगवान्‌ महावीर का श्रमण 


पौराशिक ग्न्धों के अन्तर्गत भगवान्‌ महद्दावीर का अ्रमण- 
बृत्तान्त भी लगभग वैसी द्वी अलझ्लारपूर्ण भाव में वर्शित है 
जैसा उनकी जीवनी का दूसरा अंश है। दीक्षा लिये के वाद 
लगभग वारद्द वर्ष तक उन्हें कैबल्य रहित अवस्था में भ्रमण 
करना पढ़ा था। इन बारह वर्षों में उन पर आये हुए उपसभ्ों 
का बड़ी द्वी सुन्दर भाषा मं वर्णन किया गया है। उनके 
उन असझा कष्ठों के वर्णन को पढ़ते पढ़ते चाहे कितना ' ही 
कठिन द्ृदय क्यों न हो, पिघले ब्रिना नहीं रह सकता । 

सम्भव दै मद्दावोर पर आये हुए उपसर्गों का अतिशयोक्ति 
पूर्ण वर्णन पुराणकारों ने किया हो, पर इसमे तो सन्देह नहीं 
कि उन बारह वर्षा के अन्दर महावोर पर कठिन से कठिन विप* 
त्तियों का समूह उतरा होगा | महावीर पर ही क्यो प्रत्येक मुमुश्त- 
जन पर ऐसी स्थिति में उपस्ग आते हैं, और अवश्य आते हैं । 
केबल पुराण ही नहीं, तल्न-ज्ञान भी उस बात का समथन 
करता है । 

आत्मा ज्यों ज्यों मोक्ष के अधिकाधिक समीप पहुँचने की 
चेष्ठा मे ग्त होतो है। जिस प्रकार किसी विश्वासपात्न सेठ के 
घर पर भी दिवाला निकलते समय लेनदारों का एक साथ 
तकाज़ा आने लगता है। उसी प्रकार मोक्षाभिमुख आत्मा को 
उसके उपाजित किए हुए पूर्व कम॑ एक साथ इकट्ठे होकर फल 
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प्रदान करने लग जाते हैं । वे एक साथ अपना चूकता कर चसूल 
करने को तैयार हो जाते हैं । मोक्ष के मार्ग में विचरण करने 
चाली आत्मा को कई बार असाधारण संकटो का सामना करना 
पड़ता है इसी तत्व को साधारण लोगों में प्रचलित करने के 
निमित्त अनेक उत्तम ग्रन्थकारों ने “उपसिति-भ्वप्रपच कथा 
“पम्ोहराजा का रास” “ज्ञान सूर्य्योद्य नाटक आदि गन्धों का 
नि्मोण किया है । इन प्रन्धो के द्वारा उन लोगों ने यह वात 
स्पष्ट करने का प्रयत्न किया है कि मोक्ष मार्ग के पथिक के मार्ग 
में मोहराजा के सुभट हमेशा अनेक विजन्न डालते रहते हैं | जो 
दशेन-शासत्र इेश्वर को रष्टि का कतों मानते हैं वह इसी बात में 
“प्रसु भक्तों की परीक्षा लेते हैं,” आदि रूप में कहते हैं। 
कोई उसको रक्त बीज और कोई उसको (096८]67५ ८५) 0४6 
१॥7८४४ 7०]0 ) कहते हैं | मतलब यह कि मोक्ष सागे से अग्र- 
सर होने वाले व्यक्ति के सागे में अनेक कष्टों की परम्परा उप- 
स्थित होती रहती ढ॑ । 

लेकिन इसी की दूसरी बाजूपर एक बात और भी है। 
जिससे यह कठिन समस्या कई अंशो में आसान हो जाती है । 
चह यह है कि उन लोगो पर आये हुए कष्ट हम लोगो की दृष्टि में 
जितने भयद्डर जैँचते हैं, हम लोगों की क्लुद्र एवं ममता-मयी 
ध्नगाह में उनका जितना गम्भीर असर होता है, उतना असर 
उन लोगो पर जो मोक्षपथ के पशथिक हैं, एवं जिनका देहिक 
भोह शांत हो गया है, नहीं होता । जिस स्थिति को केवल शास्त्रों 
में पढ़कर ही हमारा हृदय थरों उठता है। उस स्थिति का प्रत्यक्ष 
रूप से अनुभव करते हुए भी वे ;उत्तने नहीं हिचकते । इसका 
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बड़ा दी गम्भीर कारण है। हमलोग संसारी जीव हैं, हमलोग 
हमारी देह को अपनी आत्मा से भिन्न समझते हुए भी उसके 
सुख दुःख को आत्मा का सुःख दुख हो सममते हैं । हमलोग 
आत्मा और देह के अनुभव को ज़दा ज़दा नहीं समझते, और 
इसी कारण ये देहिक उपसग भी हम लोगों की आत्मा को थर्रो 
उसे हैँ । इन्ही उपसयों में हम “अहतल” की कल्पना कर महा 
दुखी हो जाते हैं। पर जिन महाव्‌ आत्माओ के रोम रोम मे 
बड़ निश्चय छूट कूट कर भराहुआ है कि देह और देहके घर्म 
दीन काल में भी आत्मा के नहीं हो सकते हैं । जिनके हृदय मे 
प्न्‍्थर की लीक की तर यह सत्य जमा हुआ है कि देह और 
आत्मा जदी ज॒दी पम्तु है, उनके खभाव भी जदे जदे हैं । उनकी 
प्रात्मा को चह शारिरिक उपसग किस प्रकार विचलित कर 
सकते हैं, एवं कष्ट पहुँचा सकते हैं । 

मनय के जितने भी अशों में देहादिऋ पुदूगलो का अहभाव 
रहता है उतन द्वी अशो मे शरीर के खुख ढु खादि कम उसकी 
आत्मा पर अमग करते हैं और उसी हृदतक शाख्रकारो ने 
मोहनीय ओर वेदनीय कम को प्रकृतियों को जदी जदी बतलाईं 
हैं। अथोन जितने अशो में मोहनीय कम का ग्रावल्य होता है 
उतने ही अशो में वेदनीय कमे आत्मा पर असर करता है। 
मोहनीय कम के शिधिल पडते ही वेदनीय कर्म नहीं के समान 
हो जाता हैं । यदि हम वेदनीय कम को एक विशात्र पाटवाली 
नदी और मोहनीय कर्म को उसमें भरा हुआ जल मानले तो यह 
विषय और भी स्पष्ट हो जायगा | जिस श्रकार चाहे जितने ही 
विशालपाट वाली नदी भी जल के विना किसी चीज़ को वहा ले 
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जाने से असम है, उसी प्रकार बिना मोहनोय कर्म के चेदनीय 
कमका उदय भी आत्मा को सुख दुख का अनुभव कखाते मे 
असमथ रहता है । 

इस कथन का यंह मतलब कदापि नहीं है कि ज्ञानी को 
कष्ट होता ही नहीं, प्रव्युत इसका तात्पर्य यही है. कि उस कष्ट का 
अनुभव उसकी अवरिष्ट रही हुई मोहनीय कर्म की प्रक्ृतियों के 
अनुसार ही होता है | सुख दुख की लागणीं का मूल मोहनीय 
कम है । वह जितना ही अधिक प्रचल होता है उत्तने ही अंशों मे 
आत्मा भी शरीर के सुख दुख का अनुभव करती है। 

महावीर के दीक्षाकाल में जिन जिन उपसर्गों का प्रादुंभाव 
हुआ है उनको भी हमें इसी दृष्टि से देखना चाहिये। उनका मोह- 
नीय कर्म क्षीण प्रायः हो चुका था और इस कारण उन क्टों में 
जितनी आत्म-वेदना का अश हमारी विमुग्ध दृष्टि को अनुभव 
होता है उतना उनकी आत्मा को नहीं हों सकता था। एक ही 
प्रकार का किया हुआ प्रहार जिस प्रकार सवल और निर्बल मनु- 
ध्य के शरीर पर भिन्न भिन्न प्रकार के असर पैदा करता है उसी 
प्रकार एक ही प्रकार का संकट, ज्ञानी और अज्ञानी की आत्मा 
पर भी भिन्न भिन्न प्रकारसे असर करता है । भगवान्‌ महावीर के 
कानों में गुवाले के द्वारा ठोके गये कीलों की कथा पढ़ कर आज 
भी हमारे हृदय से आन्तरिक चीख निकल पड़ती है, पर इसी 
घटना का खुद अनुभव करते हुए भी महावीर रंच मात्र 
विचलित नहीं हुए । उनका ध्यान तक इस घटना से नहीं दूटा, 
क्योकि वे महावीर थे। उनकी सहिष्णुता हम से बहुत बढ़ी चढ़ी 
थी। वे उत्कृष्ट श्रेणी के योगी थे | हम लोग कई बार दूसरे पर 
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बीती हुई श्रापत्ति का अनुमान अपनी स्थिति के अनुसार कर 
लेते हैं पर इस प्रकार का अनुमाव करते समय हम यह भूल जाते 
हैं कि भोक्ता की स्थिति भी हमारे समान राग दवेप मयी एवं कस- 
ज़ोर है, या उसमें हमारी स्थिति से कुछ विशेषता है | हम उस- 
पर वीती हुई आपत्ति को अपने मोह-मय चश्मे से देखते हैं और 
इसी कारण एक गहरी भूल में पड़ जाते हैं । भगवान्‌ महावीर 
पर वोती हुई इन आपत्तियों की कल्पना हम हमारे चश्मे से देख 
कर उनकी सहिण्णुता की स्तुति करते हैं पर इसके साथ हम उन- 
की मोह विहीन आत्मस्थिति, देह विरक्ति और अगाघ आत्मवल 
को कल्पना करना भूल जाते हैं । यदि हम उस सहिष्णुता 
के उत्त्पति स्थान अगाघ आत्मवल को देखें तो बड़ा लाभ हो। 
आत्मा के किसी विशेषगुण की स्तुति करने के साथ साथ यदि 
हम उस वस्तु का श्रध्ययन करे जहां से कि उस गुण का उद्दटमन 
हुआ हैँ तो हमारी वह स्तुति विशेष फल-प्रदायक नहीं हो सकती। 
महावीर के जीवन का महत्व उनकी इस कष्ट सहिष्णुता मे नहीं 
है। प्रत्युत उस आत्म-बल और देह विरक्ति मे है जहां से इस गुण 
का और इसके साथ साथ और भी कई गुणणों का उद्वम हुआ 
है। यदि हम इस उठ्म स्थान के महत्व को छोड़ देते हैं तो महा- 
बीर के जीवन में रद हुआ आधा महत्व नष्ट द्यो जाता है । 
मतलव यह है कि महावीर पर बड़े बड़े भयक्कर देहिक उप- 
सर्ग आये थे, वे उपसर्ग इतने भयझ्कलर थे कि जिनको पढ़ने से 
ही हमारी आत्मा कांप उठती है। पर भगवान के उत्कट आत्म- 
बल के सन्मुख वे उपसर्ग उसी प्रकार फीके पड़ गये जिस प्रकार 
सूर्य के प्रकाश के सामने चन्द्रमा का बिम्ब पड़ जाता है। अपने 
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अनन्त तेज के सन्मुख प्रभु ने उन उपसर्गों को हीलंप्रभा कर 
दिया । उन्होंने उन्नकी रंच मात्र भी परवाह न की | 

एक बार भगवान सहावीर “कुमार” नामक झास के समीप- 
वर्ती जंगल में गये, वहां नासिका पर दृष्टि रख कर वे कायो- 
त्सगे में खड़े थे । इतने द्वी में एक गुवाल दो बैलो के साथ वहां 
निकला । उसे कोई जरूरी काम था, इसलिये बह बेला को 
भगवान के समीप छोड़ कर चला गया | इधर बैल चरते चरते 
कुछ दूर चले गये तब वह गुवाला लौटा | उसने मद्गावीर को वेलो 
के विषय में पूछा पर प्रश्चु तो ध्यान में खड़े थे, उन्होंने उसका 
कोई उत्तर न द्या। वह वेलो को ढूंढते ढूंढते दूसरी ओर निकल 
गया। दैवयोग से बेल फिरते फिरते पीछे मद्गावीर के पास आकर 
खड़े हो गये। इधर ग्वाल भी ढूढ़ता ढूंढ़ुता फिर वहीं आ 
पहुँचा। वद्ां पर अपने बेलों को देखकर उसे यह सन्देह हुआ कि 
इस तपस्दी की नियत खराब माल्म होती है । इसने मेरे बेलो को 
छिपा दिये थे, ओर मौका पाकर यह इन्हे उडा ले जाने की 
फिक्र करता है। यह सोच कर वह भगवान को मारने लगा | यह 
घटना अवधिज्ञान के द्वारा इन्द्र को मालूम हुईं और वह दवत्काल 
ही वहां आया । उसने उस गुवाले को समझा बुझा कर बिद्ा 
किया और हाथ जोड़ भगवान से कहने लगा-है भगवन्‌ ९? अभी 
चारह वर्षों तक आप पर इसी अऊार उपसर्गों की वर्षा होने 
वाली है । यदि आप आज्ञा करें तो मैं उनका निवारण करने के 
'निमित्त सेवक की तरह आपके साथ रहूँ। भगवान ने शान्त भाव 
से उसे उत्तर दिया “तीथकर” कभी अपने आप को दूसरे की 
सहायता पर" अवलम्बित नहीं रहते। वे अण्नी ताकत से, 
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अपनी शक्ति से, अपने आत्मचल से उपसर्गा का, वाधाओं का 
सामना कर शान्ति पूर्वक उन्हें सहन करते हैं । वे दूसरे की 
मदद से कभी केवललान प्राप्त नहीं करते । 
सदान अआात्माएं आत्मसिद्धि मे आने वाले उपस्गों का 
कभी अपनी लब्धियों से या शक्तियों से सामना नहीं करती । वे 
इन विद्नों के नाश में किसी प्रकार की वठेत्री अथवा मानवीय 
सहायता लड़ी लेनीं। क्योंफि वे भलीं-प्रकार तलज्ञान के इस 
ग्हम्य यो सान्‍ती हैं. कि निकांचित कमों का फल छितना ही 
ऊचा लूच्धि कारक क्यों न हो उसे भोगना ही पड़ता है। साधा- 
रुख न कम दो प्रकार के होते हैं । एक तो वे जो तपस्या के 
उल से अथव। संयम की शक्ति से जल जाते हैं । इसके अति- 
रिक्त दूसरे प्रकार के कम वे जिन्हें निकांचित्‌ कहते हैं वे ऐसे 
होते हे दिनका फल आत्मा कों भोगना दी पड़ता है । 
मे तपस्या वगैरद से निउत नहीं हो सकते । भगवान महावीर 
फिलासकी के उस रहस्य को जानते थे । वे जानते थे कि फल- 
प्रत्यग्री सत्ता का निरोव तेरहवें गुण स्थान में विहार करने वाले 
मुनित्रो से भी होना असम्भव है, यद्द इन्द्र तो क्या चीज़ है।ओऔर 
यही कारगहे ऊि सहावीर ने इन्द्र की श्राथना को अस्वीकार कर दिया। 
मक्ति-भाव से प्रेरित हुए, इन्द्र को प्रभु के शरीर से ममता थी और इसी 
कारगा उसने यह प्रार्थना की | पर प्रभु महावीर के भाव से तो 
यह शरीर नितान्त तुच्छ था, ऐसी हालत में वे इन्द्र की प्रार्थना 
को क्यो खोब्ार करने लगे, उनकी आत्मा, आत्मावालें उपसर्गों से 
तमिक भी भयभीत न थी । उनका अगाघ आत्मवल किसी की 
मदद की अपेज्ञा पर निर्भर न था, कर्मों को जीतने के लिए 
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प्रभुने जिस उत्कृष्ट चरित्र का पालन किया वह चरित्र चाहे जिस 
आत्मा को मुक्त करने में समथ दो सकता था। 

हिमालय के समान निश्चल परिणामी, सांगर के समान 
अम्भीर, सिंह के समान निर्भय, आकाश की तरह उन्मुक्त, कच्छप 
की तरह इन्द्रियो को गुप्त रखने वाले, मोह से अजेय, सुख और 
दुख में सम भावी, जल में स्थित कमल की तरह, संसार के 
कीचड़ में विचरण करते हुए भी पवित्र असंखलित गतिवाले, 
भगवान महावीर अपने कर्मों की निजरा करते हुए विचरणस 
करने लगे । 

गुवाले की इस घटना के पश्चात्‌ भगवान सहावीर पर और 
भी कई भयकुर उपसगे आये, जिनका वर्णन आगामी खण्ड 
मे किया जायगा । यहां पर एक दो मुख्य मुख्य उपस्गों का 
चरणन करते हुए यह बतलाने का प्रयत्न करेंगे कि उनसे हमें क्‍या 
शिक्षा मिल सकती है । 

एक बार भगवान महावीर “श्रेताम्वरी” नगरी की ओर 
चले, मार्ग में एक गुवाल के पुत्र ने उन्नसे कहा “देव” यह मार्ग 
“प्ेताम्बरी” को सीधा जांता है पर इसके मार्ग में एक मयकूर 
दृष्टिविष सपे रहता है। उसके भयझूुर विष प्रकोप के कारण 
उस जमीन के आस पास पतज्षियों तक का सच्चार नहीं है, केवल 
वायु ही उस खथानपर जा सकती है। इसलिये कृपा करके इस 
मार्ग को छोड़ कर , उस मार्ग से चले जाईये, क्‍योंकि जिस कर्ण 
फूलसे कान हट जाय॑ वह यदि सोनेका भी हो तो किस कास का २ 

गुवाले की बात छुत्त कर परम योगी; महावीर ने अपने 
दिव्यज्ञान से उस सपे को पहचाना | उन्हें मातम हुआ कि वह 
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सप॑ सुभव्य है, सुलभ वोधी है, किसी भयझूर अनिष्ट को कर 
प्रकृति के उदय से वह अभव्य की तरह दृष्टियोचर हो रहा है, 
पर वास्तव में वह ऐसा नहीं है। वह थोड़े ही परिश्रम से 
सुमार्ग पर लगाया जा सकता है। चल्कि जितनी प्रवल 
शक्ति को वह छुसागे पर व्यय कर रहा है उतनी दही सुसार्ग पर 
भी कर सकता है । 

किसी भी प्रकार की वलवान मनःस्थिति फिर चाहे सुमागे 
पर लगी हो, चाहें कुमागे पर बहुत उपयोगी हुआ करती है । 
क्योंकि दोनों स्थितियां समान शक्ति सम्पन्न होती हैं | उस प्राणी 
की स्थिति से जिसके पास की शक्ति त्रिल्कुल द्वी नहीं, उससे उस 
प्राणी की शक्ति विशेष उत्तम है, जिसकी प्रवल शक्ति कुमार्ग पर 
लगी हुई हो क्योंकि कुमार्ग पर लगी हुई शक्ति तो थोड़े द्वी प्रयत्रसे 
सुमाये की ओर मोड दी जाती है और वह अभव्य प्राण: 
थोड़े द्वी त्रयत्न से मज्यता की ओर भ्ुछा दिया जा सकता है। 
पर जिसके पास शक्ति ही नहीं है-जो पापाण-प्रतिमा की तरह 
निश्चवल अकर्मण्य है जो पांप पुन्य से रद्दित एवं गति हीन है । 
उसमें नवीन शक्ति का उत्पन्न करना अत्यन्त कष्ट साध्य है। उसी 
की दशा सच से अधिक शोचनीय है | दहूस लोग तीन्न शअनिष्ट 
कारक प्रवृति की निन्‍दा करते हैं उसे घिछारते हैं, पर उसके साथ 
इस बात को भूल जाते हैं. कि यह शक्ति जितनी तीघ्रता के साथ 
अनिष्ट कारक कृत्य कर सकती है, यदि इष्ट कारक कार्य्यों की 
ओर मुका दी जाय तो उन कार्मो में भी वह उतनी ही प्रतिभा 
दिखला सकती है | जैन दर्शन में इसीलिए इस तत्व की योजना 
की गई है कि जो आत्मा तीत्र अनिष्ट कारक शक्ति के प्रभाव से 
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सातवे नरक मे जा सकती है, वही उसी शक्ति को दूसरों ओर 
मोड़ कर मोच्त मे भी जा सकती है । जिसके अन्दर सातवां नरक 
उपाजन करने के लिये परियाप्त पाप करने की शक्ति नहीं है, वह 
मोक्ष प्राप्त करने की शक्ति भी नहीं रख सकता । जिसके अन्तगंत 
पाप करनें की पयाप्त शक्ति है वही पापों को काट कर मुक्ति भी 
प्राप्त कर सकता है । 

भगवान महावीर इस सिद्धान्त को भली प्रकार जानते थे, 
यदि वे न जानते होते तो उन्हे उस भयद्वर मार्ग से जाने की कोड 
आवश्यकता नहीं रहती। पर उनकी प्रकृति हमेशा परोपकार 
ही की ओर लगी रहती थी । उनका ध्येय ही इस प्रकार के अ- 
भव्य और कुमागे-गामी जीवों को सुमार्ग पर लगाने का था । 
उनका अवतार ही मनुष्य जाति का उद्धार करने के निमित्त 
हुआ था। और इसी प्रकृति के कारण सप्प का उद्धार 
करन की इच्छा का होना खाभाविकः ही था। वे जानते थे कि 
किसी शक्ति की विकृततावस्था उसकी अयोग्यता का लक्षण नहीं 
है । जिस जल के प्रबल पूर में आकर सैकड़ों हजारो आम बह 
जाते है, उसी जल से रष्टि का पालन भी होता है। जिस दृष्टि 
विष सप की क्रोध ज्वाला के कास्ण गगन विहारी पक्षी भी 
भस्म हो जाते हैं, उसी सपे के हृदय सें कोशिश करने पर शान्ति 
ओर क्षमा की मधुर धारायें भी बदाई जा सकती हैं 

भगतान महावीर ने यह सोचकर उस गुवालवाल के 
के कथन की परवाह न की । वे शान्ति पूवेंक उसी स्थान की ओर 
बढ़े और उस सपे के निवास स्थान के पास आकर कायोस्सगरे- 
ध्यान लगा शान्ति पूवेक खड़े हो गये । कुछ समय के पश्चात्‌ 


सवाल महावीर: 





भगवान्‌ महावीरको देखकर चण्डकौशिक सर्पने भयकर फुफकार सारी 
जिससे सारा वायुमएटल नीला हो गया ओर गगनविटारी पत्नी धगशाई 
दो गये । 
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चह सप बाहर निकला, चीरप्रभु को वहां खड़े देख कर वह 
क्रोध में आग बबूला दो गया । वह सोचने लगा कि मेरे राज्य के 
अन्तगंत यह मानव-भव की तरह स्थिर द्ोकर कैसे खड़ा है। 

क्रोध मे आकर उसने भयद्कुर रूप से एक फुफकार भारी 
जिसके प्रताप से उसके आस पास का सांरा वायु-मण्डल नोला 
और ज्वालामय द्वो गया । आस पास के पक्षी और छोटे बड़े 
जीव चित्कार करके घराशायी हो गये । इतने पर भी उसने 
आश्चर्य से देखा कि बह मानव ज्यो कारत्यों ध्यानस्थ खड़ा है, उस 
भयंक्रर फुफार ने उसछी देह पर रंच मात्र भी असर नहीं किया। 
इससे उसने और भी क्षधिक क्रोध मे आकर जोर से भगवान्‌ 
के अँगूठे पर काटा । पर फिर भी आत्मवल के प्रभावसे उस विप 
ने और आसपास की ज्वाला ने भी भगवान्‌ के शरीर पर कुछ 
असर न किया । 

बुद्धिवाद के इस युग में सहसा लोग इस बात पर विश्वास 
न करेंगे-पर हमारी समम्क में इस घटना में विशेष असम्भनता 
की छाया नहीं है । हम प्रत्यक्ष में देखते हैं कि साधारण से साधा- 
रण लोग अपने मंत्र-बल के प्रभाव से बढ़े बड़े सपाँ 'को पकड़ 
लेते हैं, काटे हुए सर्प का विप उतार देते हैं, और सप के काटने 
का उनपर कुछ भी असर नहीं होता । जब साधारण मंत्र-चल 
की यह वात है तो एक ऐसे मद्दानयोगी के शरीर में जिसका 
शात्मतल इच्वता की पराकाष्टा पर पहुँच चुका ह-यहदि सर्प का 
विप असर न करे तो उसमे कोई विशेष आश्रय्य की 
बात नहीं । 

इस घटना से सप वढ़ा दी अश्विय्येनचकित हुआ-। बह धंड़ी 

९० 
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ही मुग्ध दृष्टि से परमयोगीश्वर को ओर देखने लगा । वह देखता 
क्या है कि उस पविन्न मुखमण्डल पर इन कऋृत्या के प्रति लेशसात्र 
भी क्रोध की छाया नहीं है। उस सुस्मित वदन पर इतनी घटना 
के पश्चात्‌ भी शान्ति, क्षमा और दया के उतने ही भाव चरस 
रहे हैं । सपे उस राग टेप ह्वीन अतिमा को देख कर सुग्ध हो 
गया, उसने ऐसों मूति आज तक नहीं देखी थी। उस दिव्य- 
मूर्ति के प्रभाव से उसके हृदय में भी क्रोध के खान पर शान्ति 
ओर जमा की धारा वहने लगी । उसे इस प्रकार सुधार की ओर 
पलटते देखकर महावीर वोले हि चण्ड कौशिक ? समम्त ! 
समझ ! सोह के वश सत हो । अपने पू्वभव को स्मरण कर 
और इस भव मे की हुई भूलों को छोड़कर कल्याण के मार्ग पर 
प्रवृत्त हो ।! ह 

यह सुनते द्वी उस सर्प को जाति स्मरण हो आया ! पू्वे- 
भव ऊे- वह एक मुनि था। एक वार उसके पैर के नीचे एक 
मेंढक कुचल कर मर गया था। इस पर उसके शिष्य ने कहा था 
कि “गुरूजी आप सेंढक सारने का पश्चात्ताप क्यो नहीं कर लेते” 
इस पर क्रोधित होकर उस मुनि ने कहा “मूर्ख ! मैंने कव 
मेढक सारा” ९ यह कह कर वह छुलक को मारने के लिये दौड़ा । 
रास्ते मे एक खस्भे से टकरा जाने के कारण उसकी उझत्यु हो गई 
और तीत्र, क्रोध अबृत्ति के उदय के कारण वह इस भव में उपरोक्त 
सर्प हुआ | यह नियम है कि जो जिस तबृत्ति की अधिकता के 
साथ सृत्यु पाता है-वह उसी भ्रवृति वाले जीवों में जन्म लेता 
है। कोई महाकामी यदि मरेगा तो निश्चय है वह कबूतर, चिड़िया 
कुत्ता आदि नीच कोटि सें जन्म लेगा, इसी प्रकार क्रोधी सनुष्य 
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भी सप, व्याप्र, सिंह आदि योनियों में जन्म लेता है। जाति 
स्मरण दो जाने के कारण सप॑ को माह्म हो गया कि इसी 
भीपण क्रोध प्रवृति के कारण मेरी यह गति हुई है । यदि अब 
इस प्रवृति को न छोद्टेँगा तो भविष्य मे न मारूम और कितनी 
अधथमगति होंगी । यह सोचकर उसने उसी दिन से उस क्रोध की 
प्रवृति का त्याग कर दिया । उसी दिन से चृह एक वबैरागी की 
तरह शान्त और निश्चल रहने लगा और अन्त में उसी स्थिति 
में मृत्यु पाऊर बड़ शुम जाति में <त्पन्न हुआ । 

बहुत से लोग किसी क्रोधी मनुष्य का क्रोव अपने क्रोघ के 
द्वारा उतारना चाहते हैं, पर उनका यह साग अत्यन्त भूल से 
भर हआ है । उस देखते है कि क्रोध से क्रोध की ज्वाला ठुगुनी 
होती है, ज़हर से जहर उतारने वाला वैद्यक शासत्र का नियम 
इस स्थान पर कामयाव नहीं हो सकता । जिस प्रकार जलती हुई 
श्रग्नि में और अभि मिलाने से वह अधिक चमक उठती है, 
उसी प्रकार क्रोध का चदल। क्रोध से देने से वह और भी अधिक 
ज्वलन्त हो उठता है। जगत के अतगतहम नित्य प्रति जीवन-कलदू 
के जा अनेक दृश्य देखा करते हैं वे इसी गलत नियम के भर्यकरः 
परिणाम हैं । क्रोध की अनमोल दवा क्षमा है | विना क्षमा की 
शीनल धार के पडे अग्नि शान्त नहीं हो सकती । यदि महावीर- 
प्रभु उस साप के काटने के बदले में उसे मारने दौद़ते अथवा 
अपन तजोवल से उसे भस्म कर देते तो कदापि वह खाथ सिद्ध 
न होता, जो क्षमा के खिरे प्रभाव से हुआ ।” 

लेकिन आधुनिक जगत मे इस क्षमा के भी कई अथ होने 
लगे हैं अत, इस स्थान पर इस शब्द का स्पष्टीकरण कर देना 
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आवश्यक है। दम देखते हैं कि आज कल जो आदमी दूसरे चलवान 
का मुकाबिला करने में असमय होता है, चद चुप्पी साथ कर 
अलग हो जाता हैं-कहता है मेने उसे क्षमा कर दिया, पर क्षमा 
का वास्तविक अर्थ यह नहीं है । यह क्षमा तो कायरवा का प्रति 
रूप है। जो प्रतिहिसा चुकाने में असमर्थ है उसकी जमा 
का मुल्य क्या हो सकता है। वास्तविक क्षमा उसे कहते हैं जो 
एक शक्तिशाली बुद्धिमानू की ओर से किसी छुचल 'अन्नानी 
घर इसके किये हुए अज्ञानमय कृत्यों के श्रति की जाती है। उस 
ध्ज्ञानी के प्तिकार .का पूर्ण वल रखते हुए भी उसके अज्ञान 
को दूर करने की सुभावनाओं से जो क्षमा करता है उसीकी 
कमा का महल है । उसी क्षमा के द्वारा जगत में रस क्रोध को 
भावनाओं का नाश होकर शान्ति की स्थापना हों सकती है। 
भगवान्‌ महावीर यदि उस सर्प के विष से सयभीत होकर 
भगते हुए उसे ज्ञसा कर देते तो उस दशा में इनकी क्षमा का 
कुछ भी मूल्य नद्ोता। न सपे का ही उद्धार होता-न उनके 
ही आण वचते । पर उन्तके अन्दर ऐसी शक्ति थी कि जिसके 
प्रताप से सप॑ उनका कुछ भी न कर सका । यदि वे चाहते तो 
उसका नाश कर सकते थे । ऐसी शक्ति की विद्यमानता में भी 
इन्होंने उस स्थान पर उसका उपयोग न किया और उसके प्रति 
क्षमा की अमोघ औषधि का व्यवहार कर उसका कल्याण कर 
दिया । महावीर के जीवन का वास्तविक सौन्दर्य इसी प्रकार की 
घटनाओं के अन्दर छिपा हुआ है । 

एक दिन महावीर गंगा नदी उतरने के निम्चि दूसरे पथिको 
के साथ नौका पर आरूद हुए। नौका जब नदी के मध्य में पहुँच 


१४५९ भगवान्‌ मदाबोर 


ल्इ्लललक्ानत्ाा 

गई तत्र उनके पूर्व भव के बेरी की एकपैशआत्मा जो सुद्ृष्ट दैब 
को योनि में वहां रहती थी अपनी पूर्ण शत्रुता का स्मरण हो 
आया। यह देव पूर्व भव में एक सिंह था और महद्दावीर“त्रिपुष्ट” 
नामक मलुप्य पयोय में थे। उस समय उन्होने एक भामूली 
कारण के वश्लीमूत होकर सिंह को मार डाला था। छोटे छोटे 
कारणों के वशीभूत दोकर जो लोग किसी आशणी के वहूमूल्य 
प्राणों को हरण कर लेता है उसका बदला “कर्म की सत्ता” 
बहुत ही शक्ति के साथ चुकाती है। त्रिपुष्ठ कों जितना जीने का 
अधिकार प्रकृति से श्राप्त हुआ था उतना ही सिंह को भी प्राप्त 
था । कर्म की सत्ता ने जितनी आयु उस सिंह के निमित्त नि्धा- 
रित कर रकखी थी उसे थीच द्वी में खणश्डित करके त्रिपुष्ट ने 
प्रकृति के नियम में एक प्रकार की विश्खला उत्पन्न कर दी थी। 
प्रकृति के क्रिए हुए उस अपराध का बदला नियत समय 
पर त्रिपुष्टठ की आत्मा को मिलना अनिवाय्य था। मनुष्य का 
कर्तव्य अपने से हीन श्रेणी के जीवों की रक्षा करने का है। 
उसको अपने अधिकार और बल का भ्रयोग अपने से नीची 
श्रेणियों के प्राणियों की रक्षा करने मे करना चाहिये। यदि वह 
अपने इस पवित्र कच्तेब्य के पालन में छुटि करके प्रकृति की 
साम्यावस्था में किसी प्रकार की विषमता उत्पन्न [करता है तो 
प्रकृति उस विपमता को पुन. साम्य करने का भ्यत्र करती है। 
उस प्रयत्न में कती को अपने कृत्य का दंड भी भोगना पड़ता है । 
इस विपमता फो मिटाने सें श्रकृति को जो समय लगता है उसे 
हमारे शास्त्रों में “कर्म की सचागत अवस्था” कहते हैं। इसके 
पश्चात्‌ जिस समय में कतों की आत्मा के साथ प्रकृति का 
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अत्याघात होता है और कतो को अपने कृत्य का उचित फल मिलने 
लगता है उस समय को हमारे शास्र “कर्मका उदय काल” 
कहते हैं । “कर्म की सत्तागत” अवस्था में द्वी यदि आत्मा साव- 
धान होकर तपस्या के द्वारा अपने कृत्य का प्राश्चित कर लेती 
है तो वे कर्म न्यून बल द्वो जाते हैं । सतागत अवस्था मे तो वे 
पश्चाताप या तपस्या की अग्नि से भस्म किये जा सकते हैं पर 
'उद्य-काल के पश्चात्‌ निकाचित अवस्था में तो उनका फल 
ओंगना अनिवाय्य हो जाता है । उस समय न तो पश्चात्ताप की 
“हांय” ही उन्हे दूर कर सकती है ओर न तपस्या की ज्वाला 

ही उन्हें भस्म कर सकती है । अस्तु ! 
महावीर को देखते ही सुदृष्ट ने पूव जन्म का बदला लेना 
प्रारम्भ किया । उसने नदी के अन्दर भयद्भुर तूफान पैदा किया । 
नदी का जल चारो ओर भयझ्कुर रूप स उछलने लगा । नोका 
के बचने की बिल्कुल आशा न रही । उसमें वेठे हुए सब लोगों 
'ने जीवन की आशा छोड़ दी। इतने ही में कम्बल और 
, सम्वल नासक दो देव वहाँ पर आये । भगवान्‌ की भक्ति से 
प्रेरित द्वोकर उन्होंने उसी समय तूफान को शान्त कर दिया, 
ओर नाव को किनारे पर पहुँचा कर वे उनकी स्तुति करते 
, हुए चले गये । इस विकट समय में भी वीर भगवान्‌ ने सुदृष्ट 
! देव के प्रति किसी प्रकार का ठेष या उन दोनो देवो के प्रति 
' किसी प्रकार 'का रागजन्य भाव नहीं दिखलाया । देह सम्बन्धी 
सुख व दुःख से वे ह व शोक के वशीभूत न हुए । वे जानते 
थे कि सुख ओर दुःख के उत्पन्न होने का कारण प्रकृति का 
नियम है । ये दोनो देव भी खय पू्े कारण को काय्य रूप मे 
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परे: 
परिणित करने के हृथियार-मात्र थे, और इस कारण सुद्ध् 
की निन्दा का या इनकी स्तुति का कोई कारण न था। वायु 
जिस प्रकार सुगन्धित ओर दुर्गन्धित पदार्थों की गन्ध को 
रागट्प हीन भाव से लेकर विचरती द्ै-उसी प्रकार महात्मा 
लोग भी सुख और दु'ख दोनों के देनेवाले पर समान भाव 
ग्खते हैं । 

एक वार भगवान्‌ महावीर विहार करते हुए “पेढ़ाणा” 
नामक ग्राम के ससीप पहुँचे । वहाँ पर एक वृक्ष पर हृष्टि जमा 
कर थे कायौत्समे भाव से समाधिस्थ हो गये। उस समय 
इन्द्रने अपनी सभा में उनके चरित्र बल की बहुत प्रशंसा की, 
उस प्रशंसा को सुन कर उस सभा में स्थित “सन्नम” नामक एक 
देश जल उठा । उसने सोचा कि देव द्ोकर भी इन्द्र एक साधारण 
सानव-योगी की इतनी अधिक स्तुति करता है, यह उसकी 
कितनी अनाधिकार चेष्टा है। अवश्य में उस तपख्री के चेरित्र 

को भ्रष्ट कर इन्द्र के इस कथन का प्रतिवाद करूगा । 

इस प्रकार की दुष्ट भावताओ को हृदयद्भस कर वह देव भगवान 
सहावीर के पास आया । उसने छः मास तक भ्रभ्नु पर जिन 
भयद्गुर उपसर्गों की वर्षा की द्ै-उसे पढ़ते पढ़ते हृदय कांप 
उठता है । सब्र से पहले तो उसने भयद्छुर धूल की वो को । 
डस रज-चबृष्टि के प्रताप से भगवान का सारा शरीर ढक गया, 
यहाँ तक कि उन्हें श्वासोच्छास लेने में भी बाधा होने लगी, 
पर तो भी ठैहिक मोह से विरक्त हुए महाचीर उस विकट संकट 
में भी पर्वत की तरह स्थिर रहे | उसके पश्चात्‌ उसने मथक्ुुर 
चीटियो और डांसों को उत्पन्न कर के उनके द्वारा प्रञ्ञु को 
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प्णलेछानऊ 
डसवाया । उसके पश्चात्‌ उसने भयक्कुर बिच्छू, नेवले, सर्प, 
उत्पन्न कर के उनके द्वारा प्रमु को कष्ट दिया, पर जगवृबन्धु, 
दीर्ध तपल्ली महावीर इन भयहछुर उपसभों से रभ्व मात्र भी 
विचलित न हुए । वे इन उपसर्गों की आत्मा में रो सात्र भी 
खेद न उपजाते हुए सहन कर रहे थे । इसी स्थान पर आकर 
महावीर जगन्‌ के लोगों से आगे बढ़ते हैं । इसी स्थान पर 
आकर उनका महावीरत्त टपकता है। ऐसे विकट समय में 
भी जो व्यक्ति अपने पैय्य से लेरा मात्र भी विचलित न हो, 
इतना ही नहीं, एसे भीपण शत्रु के प्रति जिसके भावों में भी 
रच्व मात्र हेप उत्पन्न न हो, ऐसे उत्कट पुरुष को यदि संसार 
के लोग महावीर माने तो कया आम्चय ! 

यदि महावीर चाहते तो खर्य अपनी शक्ति से अथवा 
इन्द्र के द्वारा इन उपसर्गों को रोक सकते थे, पर उन्दोंने ऐसा 
करके प्रकृति के नियम मे क्रान्ति उत्पन्न करना उचित न समका। 
यदि वे ऐसा करते तो उसका फल यह होता कि “सद्भम्न” की अपेक्षा 
भी अधिक एक बलवान से प्रकृति के नियम की रोकना पढ़ता, 
और जब तक प्रकृति मे पुनः साम्यावस्था उपस्थित न हो जाती, 
जब तक कम की सचा पुनः क्षीण न हो जाती, तब तक उनको 
कैवल्य प्राप्ति से वंचित रहना पड़ता । 

इसमें तो सन्देह नहीं कि विश्वासी जैन बन्घुओ को छोड़ 
कर आजकल का बुद्धिावादी समाज इन उपसर्गों को कभी 
सम्भव नहीं सान सकता । पर सद्गम के किए हुए उन उपसर्गों 
सें हमें मनुष्य प्रकृति का सुंदर निरीक्षण देखने को मिलता है | 
सद्भम ने प्रभु को जिस भ्रम से कष्ट दिये थे, उनसे मालूम होता 
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है कि वह मनुप्य प्रकृति के गूढ़ सिद्धान्तों से बहुत परिचित था, 
सबसे पहले उसने भगवान्‌ महावीर को शारीरिक वेदना देना 
प्रारम्भ की, और ज्यो ज्यों वे वेदनाएँ निप्फल दोती गई त्यों त्यो 
वह उनका रूप भीपण करता गया । मनुष्य की कल्पना शक्ति 
विनाश के जिन जिन साधनों की योजना कर सकती है, वे सब 
भाधन उसने प्रभु पर आजमाए और अन्त में घबराकर उसने 
एक श्रत्यन्त वजनढार लोह का गोला उन पर फेंका । कहा जाता 
है कि उसके पशआाधात से वे घुटने पर्यन्त पृथ्वी में घुस गये। इससे 
भी जब उनके दिव्य शरीर को दानि न पहुँची, तव बह शारी- 
रिक्त डपसगों फी ओर से प्रायः निराश हो गया। लेकिन एक 
प्रोर से निगश हो जाने पर भी उसने दूसरी ओर से 'आशान 
छोड़ी, वह मनुप्य प्रकृति का गहरा परिडत था, मह॒ण्य प्रकृति 
की नित्रल बाज ओों को वह पद्चानता था। वह्द जानता था कि 
बड़े से बड़े मद्मापुरुषों मे भी कोई न कोई ऐसी कमज़ोरी होती 
है कि जिसमें ऊिया हुआ थोडा सा आधात भी असर दिखाता है, 
यह सोचकर उसने मद्दावीर पर शारीरिक आपत्तियों की वर्षो 
बन्द कर मानसिक प्रह्मर करना प्रारम्भ किया, _संविक्ूल उपसर्गों 
को एक ठम बन्द कर उसने अनुकूल उपसर्ग करना आरम्भ 
क्रिया । 

प्रतिकूल उपसरगों फो सहन फरने में बड़े भीषण साहस की 
दरकार द्वोती है, फिर भी ऐसे उपसरगों को सहन करने वाले 
योगी ससार में मिल दी जाते हैं, पर अनुकूल उपसर्गों पर चिजय 
पाने वाले बहुत दी कम महद्दापुरुष संसार में दृष्टिगोचर होते हैं । 
बासना, मोह, या काम ये ऐसी वस्तुएँ हैं जिनके फेर में पढ़कर 
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चड़े बड़े तपस्वियो की तपस्या स्खलित हो जाती है। शह्कुर 
सरीखे योगीराज और विंश्वामित्र के समान तपस्वी भी इसके 
फेर में पड़ कर स्कलित हो गये थे । मनुष्य प्रकृति का यह चिन्दु 
चहुत ही कमजोर रहता है इसी कारण हिन्दू धर्म शास्त्रों मे काम 
को स्वाविजयी कहा है । और इसी कारण भगवान के सच्चे 
भक्त दुखमय जीवन को ही अधिक पसन्द करते हैं । तपस्या में 
अविष्ट होने वाला हिन्दू सबसे पहले ईश्वर से यही प्राथना करता 
है कि “हे प्रश्नु | कष्ट दायक उपसर्गों में में अपना स्वत्व प्रदर्शित 
करने मे समथ हूँ, पर अनुकूल और वैभव युक्त स्थिति की 
परीक्षा मे शायद में असमर्थ हो जाऊँ, इस कारण मुझे ऐसी 
'परिस्थिति से हमेशा वचाये रखना ।? 

“सड्म” इस निवलता के स्वरूप को भली प्रकार जानता था 
ओर इसी कारण उसने सव ओर से असफल होकर इस कठिन 
परीक्षा में भगवान्‌ महावीर को डाला । उसने अपनी दैवो शक्ति 
से अनेक प्रकार के फल फूलों और कामोत्तेजक द्र॒न्यो से युक्त 
चसन्‍्त ऋतु का आविभोव किया और उसके साथ कई ललित- 
ललनाओ की उत्पत्ति कर उसने कामसैन्य की पूर्ति की । 

अपने अनुपस सौन्दय्य की राशि से विश्व को विमोहित 
करने वाली अनेक सुंदर सलोनी रमणियां महावीर के आस पास 
आकर रास रचने लगी। नाना प्रकार के हावभाव, कटाक्ष और 
समोहक अज्ज विशेष से वे अपनी केलि-कासना प्रकट करने लगीं । 
कई प्रकार के वहानों से वे अपने शरीर पर के वस्चों फो ढीले 
करने लगीं, ओर बँधे हुए केशपाश को ऊँचे हाथ करके विखरने 
जल्गी। छुछ लावण्यवती वालिकाओं ने कामदेव के विजयी पुष्प- 
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न्योलाना 
बाण के समान दिव्य संगीत भारम्भ फिया, और कोई प्रभु को 
गाद भालद्विन दें, अपनी दीध काल जनित विभोगाशि को शांत 
करने लगीं, कोई अपनी लचकफोली कमर के टुकड़े करती हुई 
नाना प्रकार के हाव-भाव युक्त दृत्य करने लगीं । 

यदि कोई साथारग कुल का तपलश्ली-जिसने यौवनकाल 
में हस प्रकार के सु्ों फा अनुभव नदी किया दै--होता तो 
निश्चय था क्‍्लि वह इस इन्द्र पुरी के नन्दनकानन को और उसमे 
विचरण फरनेबाली पिद्शोल्मयी रमरियों का देख कर तपम्या 
से नखलित दो जाता । पर हस स्थान पर तो-जहाँ कि सन्नम 
अपनी विविव चध्ठाश्रों को ग्राजमा रहा था-सहावीर थे, ये वे 
«० महावीर थ जिन्होंने अपने यौवन-काल में इसी प्रकार के 
भोगो को शाधी फे साथ भोगा था, और इनकी अपूर्णता को 
प्रणुतवा समझफर एफ दिन बहुत सन्तोप के साथ इनको लात मार 
दो थी, फैंस सम्भव था कि वही सदावीर उन्हीं भोगो की पुनरा- 
यूतिपर रीम जाते । मतलब यह हैँ कि सद़्म की यहदचष्ठा भी निर- 
थक हुई, व सब भागवती अपसराण अपना सा मुख लेकर चली गदट। 

पर सम्गम सदज ही द्वारनेवाला देव ने था, उस उपाय से 
भी असफलता होते टेख उसने एक नवीन कृत्य की योजना 
फी। बह़?ठस बात को जानता था कि मद्रावीर अपने माता- 
विता फे बड़े ही भक्त » । उन्हेंने अपनी उम्र में कभी माता- 
पिता फी सझआात्षा का उल्लंघन नहीं किया था। ऐसी स्थिति में 
यदि इस समय भी उनके माता-पीता के श्रति रूप में किसी 
की यहाँ उपध्यित किया जाय तो सम्भव है कि यह तपस्ती 
सपत्या से रखलित द्वो जाय । 
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“क्लब 7 

सद्गम के विद्यालल से तुरन्त ही राजा सिद्धार्थ और 
रानी त्रिशला वहाँ आ पहुँचे । त्रिशला ने आते द्वी महावीर के 
कन्धे पर हाथ रख कर कहा, “ननन्‍्दन | हम लोगों को ठुखिया 
छोड़ कर तुम यहाँ कैसे चले आये । देखो तो में और तुम्हारे 
पिता तुम्हारे वियोग में कैसे जनित हो गये हैँ, उठों लह्ठा घर 
चल कर प्रजा को और अपने माला पिता को सुखी करो ।” 

ये खेल सद्गम की दृष्टि मे या अपनी दृष्टि में चाहे महत्त 
पूर्ण हों पर भगवान्‌ मद्दावीर की दृष्टि में तो बिल्कुल तुच्छ 
थे; क्योकि वे तो जानते थे कि जब तक देव अपनी आयु को 
पूर्ण नहीं कर लेते, तथ॒ तक कही नहीं जा सकते | यह सद्भम 
तो क्या-संसार की कोई महाशक्ति भी उन्हें यहाँ नहीं 
ला सकती । भला इस प्रकार के दिव्य ज्ञानवारी दीघे- 
तपस्ली महावीर ऐसे ऐन्द्रजालिक प्रलोभनों में कैसे आा 
सकते थे । 

बस इस अन्तिम चेष्टा के निष्फल होते ही सड्डम विलकुल 
निराश हो गया। वह सली अकार समझ गया कि इन्द्र ने 
इनकी जितनी भ्रशंसा की थी, अ्चु उससे भी अधिक महन्‌ 
हैं | -उनके शरीर और मतका एक भी अंश ऐसा निवल नहीं 
है कि जहाँसे किसी भी प्रकार की कमजोरी प्रविष्ट होकर 
उनकी तपस्या को भ्रष्ठ कर डाले | अत्तएव वह निराश 
हो प्रभु की नाना प्रकार की स्तुति करके अपने स्थान पर 
चला गया । 

एक बार सहावीर विहार करते करते एक नगर के समीप- 
वर्तो बन में आकर ठहरे, वहाँ पर मन वचन और काया का 
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घकायम 
निरोध करके वे समाधिस्थ हो गये | उस साग में एक गुवाल 
अपने दो वैलों को साथ लेकर निकला, उस स्थान पर आते 
आते उसे किसी आवश्यकीय काय्य का स्मरण हो आया 
जिससे वह बैलों की रक्षा के निमित्त प्रशुु को चेतावनी देकर 
बला गया । पर असम तो ध्यान में थे, उनका ध्यान गुवाल के 
उस कथन पर अथवा बैलों की ओर विलकुल न गया, और 
इसलिए उन्होंने उस गुवाल को कुछ भी उत्तर न दिया । इधर 
शुवाल भी “मौन सम्मति लक्षण” यह समझ कर चल दिया । 
दैवयोग से वैल चरते चरते वहाँ से कुछ दूर निकल गये । बहुत 
देर पत्चात वह शुवाल पुन. वहाँ आया, वहाँ आकर उससे 
देखा कि उन दोनों वैलों का पता नहीं है । उसने भगवान्‌ से 
चैल्ों के विषय में पूछा । पर प्रभु पहले ही के समाव उस 
ससय भी मौन रहे । उसने वार वार प्रभु से पूछा पर वे 
उसी अवस्था में सौन रहे। इससे उसे अत्यन्त क्रोध चढ़ 
आया। उसे उनकी ध्यानस्थ अवस्था का रत्ती भर “भी भात 
न था। प्रभु का यह मौन धारण उनके कर्म के उदय मे 
निमित्त रूप हो रहा था । इस प्रसन्न पर गुवाल के द्वारा 
कर्म की फलदान्नी सचा के उद्य का काल आ पहुँचा था, प्रमु के 
पूर्वभव में किये हुए पापों का फल मिलने का अब- 
सर बिल्कुल समीप आ गया था। इस कष्ट की उत्पत्ति का 
कारण अ्रभु ने त्रिपुष्ट वासुदेव के भव में उत्त्पन्न किया 
था। इस गुवाल (का जीव उस समय त्रिपुष्ठ वासु देव 
का शैय्यापालक था। एक बार वासुदेव निद्रामप्त होने की 
तैयारी में थे, उस समय कई गायक उनके पास नाना श्रकार के 
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न्न्लेहा 
सद्भीत कर रहे थे । वासुदेव ने शय्यापालक को आज्ञा दी कि जब 
मे निद्रामन्न हो जाऊं तब इन गायकों को यहां से विदा कर देना । 
ऐसा कह कर कुछ समय पश्चात्‌ निद्रामप्न हो गये । पर शैय्या- 
पालक उस सड्डीत की तान में इतना लीन हो रहा था कि उसे उन 
गायको की बिदा करने की सु्ध न रही यहां तक कि उन्हे गाते 
गाते सवेरा हो गया | वासुदेव भी शय्या छोड़ कर उठ बैठे और 
बैठ हुए उन गायकों को अभी तक गाते हुए देख कर बड़े आश्रय 
चकितहुए। उन्होंने शैय्यापालक से पूछा कि अभी तक इन गायकों 
को क्यों नहीं बिदा किये ? उसने उत्तर दिया कि “प्रभु सद्बीत के 
लोभ से ।” यह सुनते ही वासुदेव आग आग हो गये, इस छोटे 
से प्राणी की इतनी मजाल | उन्होने उसी समय हुक्म दिया कि 
इसकी कर्णेन्द्रिय ने यह भयक्कर अपराध किया है, अतः इसके 
कानों मे सीखा गला कर भर दिया जावे, तत्कालीन आज्ञा 
का पालन हुआ । गलाया हुआ गरम गर्म सीसा शैय्यापालक के 
कानो में डाला गया। इसी तीत्र वेदना के कारण उसकी मृत्यु 
ही गई। वह कई भावों से सटकता हुआ इस गुवाले के शरीर 
में उत्पन्न हुआ । इधर त्रिपुष्ठ की आत्मा भगवान्‌ महावीर के 
रूप में अवतीणे हुईं । उस उम्र और प्रचएड भाव का उदय इस 
ससय आकर हुआ । भश्रभुु ने पूर्व भव में अपने राजत के अभि- 
सान सें ओतप्रोत होकर एक साधारण कोपोत्तेजक कारण से 
इतना भथद्ुर फाये कर डाला । उसी का बदला उसी अ्रकार-जैल 
का पता न बतलाने ही के कारण से कुपित होकर उस गुवाले 
ने लिया। उसने प्रभु के दोनों कानों में शरकरा वृक्ष की दो कीलें 
जोर से ठोक दीं, और उन कीलो. के ठोकेने की किसी को मालूम 
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न हो इस वास्ते उसने बढ़े हुए मुँह काट कर उनको वे मातम कर 
दिया | प्रभु इस भयद्धर अवसर में भी अपनी उच्च वृति के कारण 
विचलित न हुए । वे जानते थे कि इस विश्व में किसी कारण के 
बिना एक छोटा सा काय्य भी सम्पन्न नहीं हो सकता। वे 
जानते थ कि गुवाल ने जो भयद्धर कष्ट दिया है उसके भी मूल 
कारण वे खर्य द्वी थे, वह काय तो उनके उत्पन्न किये हुए 
कारंग का फल मात्र था । 

वासुठेव के भव सें महावीर ने अपने सेवक के कानों में 
गर्स सीसा ढालते समय जिन मनोभात्रों के वश हो कर भयक्कुर 
असाता वेदनीय कम का वन्‍्ध किया उन सनोभावो के अंतर्गत 
दो तत्न मुख्यत, पाये जाते हैं-- 

१--अपनी उपभोग सामग्री को दूसरे के उपभोग आते हुए 
देख कर उत्तन्न हुई ईपात्सक भावता-- 

२--अपनी उपभोग सासम्री पर दूसरे को आक्रमण करते 
हुए देख कर उसके अपराध का विचार किये बिना ही मदान्ध- 
नीति के अजुसार उत्तेजना के वश होकर की हुई दण्ड की 
योजना । 

अपनी उपभोग सामग्री का उपभोग एक दूसरे व्यक्ति के 
ह्वाग होते हुए देख कर उसका बदला लेते समय जिस अकृति 

। उदय होता है उसकी तीघ्रता, गढ़ता और स्थायित्र का 

नियामक उस उपभोग सामग्री के प्रति रद्ा हुआ अपना ममत्व 
है | मरे पुण्य चल से जो कुछ मुमे प्राप्त हुआ है उसका भोक्ता 
मेरे सिवाय कोई दूसरा नहीं हो सकता । इस प्रकार की भावना 
मनुष्य प्रकृति के अन्दर स्॒भाव रूप वी पाई जाती है। यदि 
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कोई दूसरा व्यक्ति नज़र चुरा कर उन अधिकारों का उपभोग 
- कंरने की चेष्टा करता है, तो उस पर खभावतयः ही क्रोध 
उत्पन्न होता है। पर यदि बुद्धि को निर्मेल करके हम सोचते हैं 
तो हमे माल्म होता दे कि जिस वस्तु को हम अपने पुण्यवल 
से प्राप्त हुई गिनते हैं, और जिस पर हम लेवल अपना ही 
अधिकार सममते हैं, उस वस्तु की सुखदायी शक्ति कितने ही 
विशेष कारणों पर अवलम्बित रहती है । वस्तु की सुखदात्री 
शक्ति जिन आंशों के समुच्यय से प्रगट होती है, उन अंशों का 
तिरस्कार करना भारी मूखेता है। क्योंकि हमारा समाज हसारे 
-सुखों का कई अंशो मे सहभागी है | हमारे सुख का समाज के 
साथ शरीर और अवयव का सम्बन्ध है। अथोत्‌ समाज हमारे 
सुख का एक प्रधान अन्न (0०ए४४्८०४) है | हसारी उपभोग 
सामग्री का आधारुकितने ही अंशा मे समाज पर निर्भर रहता है। 
सनुष्य-ह॒दय के गुप्त ममे का अध्ययन करने से हमें मातम 
होता है. कि सुंदर और सुखद वस्तुओं का उपभोग मात्र करने 
से हमें द॒प्ति नही होती है। जब तक हमारे सुखानुभव का ज्ञान 
बाहरी जगत्‌ को नहीं होता तब तक हमें उस छुख से ठृप्ति नहीं 
हो सकती । सुन्दर वस्लालझ्वारों के पहनने में जो सुख है, उसका 
विश्लेषण करने से हमें माल्स होता है कि उस सुख का एक 
छोटा सा अश भी उन वल्ञालंकारों में नहीं है । उत्तमे स्पशे सुख 
-मी बिल्कुल नहो दे । इतना ही नहीं, प्रत्युत उल्दे उन वस्लाल- 
कारो से शरीर पर एक प्रकार का भार सा माल्स होता है। 
फिर भी दम उसमें जो सुख का अनुभव करते हैं उस सुख का 
-मूल तत्व समाज, इन वस्तालंकारों के पहनने से हमे सुखी गिनेगा 
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इसी थात में रहा हुआ है। यदि सुन्दर वस्लालझारों को पहनते 
समय इस एक भावना फो अलग कर दी जाय तो शेष में उस 
सुख का किंचित सात्र अश भी नहीं रू जाता और इसी कारण 
जो लोग समाज के अन्तगंत कितने ही नवीन वस्लालक्वार पहन 
पहन कर अपने सौभाग्य की नोटिसवाज़ी करते फिरते हैं, वे ही 
अपने मकान पर उन सब वस्तालझ्ारों को खोल खोल कर उनसे 
शीघ्र ही आज़ादी पाने का प्रयन्न करते हैं। इससे स्पष्ट जाहिर 
होता है कि पुण्य बल से प्राप्त हुआ अधिकांश खुख आस पास 
की समाज पर निर्भर रहता है। वास्तविक सुख का अंश उस 
सम्मान में छिपा रहता है, जो हमारी समाज से हमें प्राप्त होता 
है | यदि जन समाज में हमें सुखी समझने वाला एक भी मनुष्य 
नदोंतो हमें प्राप्त हुई अनन्तसुख सामग्री का उत्तता अधिक 
मूल्य नहीं रह जाता । सिद्धान्त यह निकला कि सुखी होने के 
लिए केवल सुख सामग्री की द्वी नहीं प्रत्युत अपने को सुखी 
सममने वाले एक जन समाज की भी आवश्यकता द्वोती है । 

ऐसी द्वालत में जब कि जन समाज पर हमारे सुख का 
इतना अधिक भाग अवलम्बित है तो फिर यह अमिमान करना 
कि मेरी उपभोग सामग्री पर उसका कुछ भी अधिकार नहीं है । 
एवं मेरे किये हुए पुण्यों का फल भोगने का मेरे सिवाय दूसरा 
कोई अधिकारी नदीं। सरासर अपने हृदय की संकीेता, 
पामरता और तुच्छवा को प्रगट करना है । अपने सौभाग्य का 
अभिमान करने वाले प्रत्येक व्यक्ति को यह ध्यान में रखना 
चाहिये कि यह संसार केवल तुम्हारी सुख आप्ति के निमित्त दी 
नहीं रचा गया है । 

श्१ 
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यह दुनिया तुम्दारे पुण्यचल के प्रताप से प्रगट नहीं हुई है, 
समाज तुम्हारे सुख पर अवलम्बित नहीं हैँ । श्रत्युत तुम्हारा सुस 
समाज की रुचि पर अवलम्वित है। ऐसी दशा में समाज के 
किसी व्यक्ति के प्रति तुम्हारी निराकार वृति तुम्हारी अघमता 
का सूचक है | 

४एक आदमी की मालकियत पर उसके सिवाय दूसरे 
किसी का अधिकार नहीं है; यह नियम केवल व्यवहार कारण में 
अव्यवस्था न होने देने के लिए एवं समाज की शान्ति रक्षा के 
निमित्त केवल राज्य सत्ताओं ने चना लिया है । लेकिन स्मरण 
रखना चाहिये कि यह लौकिक नियम विश्व के राज्य तन्त्र को 
चलाने वाली दिव्य सत्ता पर ज़रा भी चन्धन नहीं डाल सकना. 
लोगों की खार्थ ब्ृति पर एक प्रकार का समय बनाये रखने के 
लिए राज्य सत्ताओं ने” एक की वस्तु पर दूसरा आक्रमण न करे 
इस लौकिक विधान की रचना को है। लेकिन प्रकृति के महा- 
गज्य में इस प्रकार के खार्थों की टक्कर बिलकुल नहीं होती और 
इसलिए उसमे प्रवेश करने वाले प्रत्येक व्यक्ति को किसी भी 
वस्तु पर एकाधिकार की संकीणं भावनाओं को छोड़ देना 
चाहिये । यदि राजसत्ताओं के द्वारा चलाया हुआ उपरोक्त 
लौकिक नियम प्रकृति का मौलिक नियम होता दो महावीर, बुद्ध, 
ईसा आदि महापुरुष उस नियम का कदापि उल्लंघन न करते | 
पर जव उन्होंने अपनी उपा्जित की हुई वस्तु को सारे विश्व के 
कल्याण के निमित्त वांद दिया तो फिर उनको अपना आदर्श 
सानने वाले हम लोगों को भी मानना होगा कि व्यक्तिगत खार्थ 
को ऐसी भावनाएं आत्मा का अघःपतन करती हैं । उन्हीं भाव- 
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नाओ के कारण जातियां नष्ट हो जाती हैं, देश गुलाम हो जाते 
है और साम्राब्य विखर जाते हैं। और इन्हीं भावनाओं के 
कारण मनुष्य के नेतिक जीवन का नाश हो जाता है जो कि 
सच अनिष्ठों की जड़ है | वासुदेव के भव में अपने शैय्यापालक 
के कान में गरम गला हुआ शीशा डालने की जो क्र सजा महा-' 
वीर ने दी थी । उसके अन्तर्गत रहे हुए उम्र और निष्ठुर 
परिणाम इस भव में उदय हुए--प्रचंड असाता वेदनीय कर्म के 
कारण रूप थे । एक छोटे से अपराध के बदले में ऐसे भयझ्कर 
दश्ड की व्यवस्था देते समय वासुदेव के हृदय के अन्तर्गत जो 
खार्थ भावना और तीत्र घातक प्रवृति समा रही थी, उसके फल 
खरूप महावीर को इस भव में वैसी ही सज़ा का मिलता आच- 
श्यकता था | इसमे जरा भी सन्देह नहीं | 
अपनी सत्ता का दुरुपयोग एक निरबेल मलुष्य पर करना 
बहुत ही बडा पाप है । हमले कोई जवाब तलव करने वाला 
नहीं है । हमारे सेवक का जन्म मरण हमारे चाय हाथ का खेल 
है, उस प्रकार की भावनाओं को हृदयद्भम कर एक निवल सेचकऋ 
पर मनमाना अत्याचार करना मनुप्यल के विलकुल विरुद्ध है । 
उसका भयकुर वदला प्रकृति अवश्य चुका देगी। बासुदेव का 
सेवक एक निराधार मनुष्य था। उसके पास उनको दी हुई 
सजा का विरोध करने के लिये रंच मात्र भी शक्ति न थी | ऐसी 
द्वालत में वासुदेव को अपनी बैर भावना पर अंकुश रखने की 
नितान्त आवश्यकता थी | जिस ह्वालत में कि कोई मनुष्य हमारी 
आजा के विरुद्ध टटसे मस नहीं कर सकता। उस द्वालत में 
उसको सजा देतें समय मलुष्य को वहुत विवेक बुद्धि से काम 
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लेना चाहिये | हां यदि हमारा प्रतिपक्ती भी सबल है, हमारी 
आज्ञा का विरोध करने की उसमें शक्ति है, तो ऐसी, हालत में 
यदि हम उसे ऐसी सज़ा दें भी तो विरोध की भावना के कारण 
|उतने तीत्र कर्मों का बंध नहीं होने पाता | क्योंकि उसके कर्मों का 
ओर हमारे कर्मों का बहुत कुछ समीकरण हो जाता है। शेष में 
जो कुछ कम बचते हैं, उन्हीं को हमें भोगना पड़ता है। लेकिन 
जहाँ ऐसी बात नहीं है, जद्दाँ विरोध की भावना का लेश मात्र 
भी अस्तित्व नहीं है। वहां पर दी हुई इस प्रकार की अविचार 
पूरे सत्ता का फल बहुत उग्र रूप से भोगना पड़ता है । इस वात 
फो और भी स्पष्ट करने के लिये एक युद्ध का उदाहरण ले 
लीजिये । हम देखते ही हैं कि युद्ध के अन्दर भयकछुर मारकाट 
होती है | हजारों आदमी उसमें गोलियों के निशान बना दिये 
जाते हैं, हजारों तलवार के घाट उतार दिये जाते हैं, और 
इजारो वछों में पिरो दिये जाते हैं । मतलब यह है कि रणक्षेत्र में 
मृत्यु का कोलाहल मच जाता है ।इतने पर भी मारने वालों के 
ओर मरने वालो के उतने तीत्र कम का उदय नहीं होता, क्योकि 
वहाँ पर बदला लेने की शक्ति और विरोध की भावनाओ का 
अस्तित्व रहता है। अब सान लीजिये उस युद्ध में कुछ लोग 
कैदी हो गये, ऐसी हालत में यद्‌ वह कैद करनेवाला अपने 
कैदियों की मनुष्यत्व के साथ रक्षा करता है, उनके खान पान 
का प्रबन्ध करता है, तब तो ठीक है। पर इसके विपरीत यदि 
ऐसा न करते हुए वह उनके साथ ज़रा भी निष्ठुस्ता का बताव 
करंता है, तो तीत्र असाता वेदनीय का बन्ध करता है। क्‍योंकि 
इस स्थान पर वे आश्रित हैं। इस स्थान पर वे बदला लेने में असमर्थ 
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हैं । विरोधी को सारने से उतना पाप नहीं वल्कि कभी कभी तो 
वह पाप कतेंव्य हो जाता है, लेकिन आश्रित को मारना तो भयक्ूर 
पाप है, और उससे भयझ्ूर वेदनीय कर्म का चन्ध हो जाता है । 
सत्ताहीन रह्क मनुष्य को सुख देने में जितना अनिष्ट होता 
है, उसे आत्मझ्ञ पुरुष ही भली भांति समझ सकते हैं-सूक्ष्म 
भूमिका पर बेर की बृत्ति किस प्रकार वृद्धि पाती है, इस बात को 
जिन लोगों ने सममा है, वे सारे संसार को इस बात का सन्देश 
दे गये हैं। इतिहास के प्रष्ट उस भुव सत्य की साक्षी खुले आम दे 
रहे हैं । सोता के प्रति अन्याय करने ही से सोने की लझ्ढा खाक 
में मिल गई। द्रोपदी के अपमान ने द्वी इतने बड़े कुरु साम्राज्य 
का ध्वंस कर दिया । और भी कई एक ज्षत्री राज्यसत्ताएँ कई 
चड़ी बढ़ी जातियाँ, इस प्रकार की बृत्ति से नष्ट हो गई, जब बड़ी 
बड़ी जातियों और राज्यों का यह हाल है तो फिर एक सनुष्य 
इस प्रकार की पामर बृत्ति के उम्र फल से किस प्रकार बच 
सकता है । 
वासुदेव को यह सजा देते समय इस वात का गये था कि 
मेरे शासन चक्र में रहनवाले तमाम मनुष्यों की में अपने इच्छा- 
नुसार गति कर सकता हूँ । मेरे काय में धाघा देनेवाली दूसरी 
कोई सत्ता इस विश्व में नहीं है। इस अभिमान के आवेश में 
वे इस बात को भूल गये कि इस भव के सिवाय दूसरा भी कोई 
भव है, जिसमें इस अधम कृत्य का भयक्कर फल्न मिल सकता 
है। अपनी सत्ता के गये में अन्धे होकर वे प्रकृति की महान्‌ सता 
का विचार करना भूल गये, और इसी कारण इस भव में उनको 
उसका बदला सहन करना पढ़ा । अस्तु ! 
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भगवान्‌ सहावीर ने अपनी अपूर्न सहन शक्ति के द्वारा 
गुवाले का वह उपसर्ग भी शान्ति पूवंक सहन कर लिया। वहां 
से चल कर वे एक दूसरे ग्राम में गये वहां पर “खाक” नामक 
एक वैद्य रहता था, उसने प्रभु की कान्ति को निस्तेज देख कर 
समम लिया कि निश्चय इनको किसी प्रकार की शारीरिक पीड़ा 
है। अनुसन्धान करने से उसे शीघ्र ही उन कीलों का पता लग 
गया, सिद्धाथे नामक एक सेठ की सहायता से उसने उन कीलों 
को खींच लिये । कहा जाता है कि उस समय प्रभु के मुख से एक 
अयहूुर चीख सिकल पड़ी थी। इतने सयद्कुर उपसगों को सहन 
करते समय उन्होंने एक भी कायरता का ठए्छा श्वास न डाला 
था, पर इस अन्तिम उपसगग में ऐसा मालूम होता है कि उनके 
उपशान्त मोहनीय कमे की कोई प्रकृति अव्यक्त भाव से उदय 
दो गई होगी, जिसके कारण देह भाव का भान होने से चीख 
का निकलना सम्भव हो सकता है । 

इस उत्कृष्ट उपसगे को सहन करने के पश्चात्‌ उन पर 
'किसो प्रकार का उपसगे न आया, इसके पश्चात्‌ प्रभु को 
कैवल्य की प्राप्ति हो गई, कल्पसूत्र के अनुसार बैशाख खुदी 
दशमी के दिन, दिन के पिछले पहर में, विजय-मुहुते के अन्त- 
गत, जंभीक नामक आस को बाहर रख-बालिका नदी के 
, वीर पर वैय्योबर्त नामक चैत्य के नज़दोक शालिबृक्ष की 
छाह में, शुक्ध ध्यानावस्थित प्रभु को सब ज्ञानो में श्रेष्ठ केवल 
ज्ञान की भाप्ति हुई । 
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' केवल्य-प्राप्त थी 


इतनी कठिन तपस्या के पश्चात्‌ सगवान को केवलज्ञान 
छआथवा वोधिसल की प्राप्ति हुईं । इतनी कठिन आँच को सहन 
करने के पश्चात्‌ ज्ञान खरे अपनी पूरी दीप्ति के साथ चमकने 
लगा । भगवान्‌ को सत्य सम्यकज्ञान की प्राप्ति हुईं। ससार 
में आनन्द छा गया । खगे भी उत्साहित हो उठा । 

डुनियां को यदि सव से अधिक इच्छित और सच्चे छुख 
की प्राप्ति करानेवाली कोई वस्तु है तो वह ज्ञान है, इसी ज्ञान 
के अभाव से दुनियां अज्ञान के तिमिराच्छुन्न गर्भ में गोते लगाती 
हुई भटकती है । इसी ज्ञान के अभाव के कारण संसार में 
ढुःख ठृष्णा और गुलामी के भयझ्कर दृश्य दिखलाई देते हैं । 
इसी ज्ञान के अभाव से मलुष्य मनुष्य पर जुल्म करता है-- 
प्राणी प्राणी का अहार करता है। इसी ज्ञान के अभाव से 
संसार में मयझ्कुर जीवन कलह के दृश्य देखने को मिलते हैं । 

अज्ञान ही मनुष्य जाति का परम शत्रु है, और ज्ञान ही 
उसका सच्चा मित्र है, वही ज्ञान भगवान्‌ महावीर को प्राप्त 
हुआ और उनके छावारा संसार में विस्तीणे होनेवाला है, यही- 
जान कर ससार सुखी है-मनुष्य जाति ह्षोन्मत्त है । 

केवल ज्ञान की प्राप्ति के समय में जेन-शासततरों मे जिस 
उत्सव की कल्पना की है। वह चाहे कल्पना ही क्‍यों न 
हो । पर षड़ी ही सुन्दर है । उसके अन्तंगेत तल-क्ञान का- 
रहस्य छिपा हुआ है ।-उसके अन्तर्गत उदार साम्यवाद का 
तत्त्वद्दे। 
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भगवान्‌ का उपदेश मनुष्य जाति को श्रवण कराने के 
निमित्ति जिस समवशरण की रचना की गई थी, वह बहुत 
ही भव्य था। एक बढ़ा लम्बा चोड़ा मण्डप बनाया गया था। 
उसकी सजावट में किसी प्रकार की ज्ुटि न रकक्‍खी गई 
थी। उसके अन्तर्गत, बाहर भिन्न भिन्न विभाग किये गये थे । 
जिसके भिन्नभिन्न विभागों में देवता, पुरुष स्री और यहाँ तक कि 
पशु-पक्षियों के बैठने का भी स्थान था । भगवान्‌ एक व्यास- 
पीठ पर खरण के बनाये कमल पर विराजमान थे, उनके 
सुख से जो उपदेश ध्वनित द्वोता था, उसे सत्र देवता 
मनुष्य यहाँ तक कि पशु-पक्ती भी अपनी अपनी भाषा मे सममते 
थे। यही उनके भाषण की ज्यवस्था थी । 

इन बातों में सत्य का कितना अंश है। इसका निर्णय 
करने की यहाँ पर आवश्यकता नहीं, पर इतना अवश्य है कि 
ये सब बातें एक विशेष प्रकार का अथ रखती हैं । पहली 
विशेषता तो यह थी कि उस सभा मे मनुष्य सब समान 
सममे गये थे । न्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और श॒द्र, सब एक 
समान भाव से पारस्परिक विद्वेष को भूल कर एक साथ उस 
उपदेश को झुनने के अधिकारी समझे गये थे / दूसरी 
विशेषता यह थी कि महावीर के अनन्त व्यक्तित्व के प्रभाव 
से हिंसक पशु भी अपनी हिंसकबृति को छोड़ कर अपने 
अंतिदवन्दी पशुओं के अति श्रेमभाव रखते हुए इस सभा में 
उपदेश सुनने के इच्छुक थे। इससे माछ्म होता है कि 
भगवान्‌ की करुणा प्रवृति इतनी उच्च थी कि उसके दिव्य प्रभाव 
से हिंसक पशुओं ने भी अपनी हिंसकवति को छोड़ दी थी । 
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< जप छड्टात 

कहूमा, समता और दया की पविन्न घारायें उस सभा में 
चेठनेवाले प्रत्येक प्राणी के हृदय में शतधार और सहस्रधार से 
प्रवाहित हो रही थी । 

यह समवशरण “अपाया” नामक नगरी के बाहर रचा गया 
था। जिस समय समवशरण सभा में प्रभु का उपदेश सुनने 
के निमित्त हज़ारों पुरुप ज्री जा रहे थे। ठीक उसी समय 
में किसी धनाढ्य ग्रृहस्थ के यहाँ इन्द्रभूति अप्रिभूति और 
वायुभूति आदि ग्यारह प्राह्यण परिडत यज्ञ करवा रहे थे। 
उस काल में इनकी विद्धत्ता की ख्याति बहुत दूर दूर तक फेली 
हुई थी । इन लोगों ने असख्य नर-नारियों को उघर की ओर 
श्राते हुए देख कर पदले तो यह सोचा कि ये सब हमारे इस 
यज्ञ को ठेखने के निमित्त भा रहे हैं. और यह जानकर उन्हे 
बड़ा आनन्द भी हुआ | पर जब उन्होंने देखा कि इन आगा- 
न्तक व्यक्तियों में से किसी ने उनकी ओर आँख उठा कर भी 
न देखा, तो उन्हें बड़ा आश्रय हुआ । अन्त में किसी से पूछने 
पर मास्ठम हुआ कि ये सव लोग सर््वक्ष प्रभ्ु महावीर की 
बन्दना करने फो जा रहे हैं । इन्द्रभूति ने यह सुन कर अपने 
मन में कहा कि संसार में सेरे सिवाय भो दूसरा कोई सर्वेज्ञ 
हैं! जिसके पास ये सब लोग दौड़े जा रहे हैं, सब से बड़ा 
आश्रय तो यह है कि इस समय परम पवितन्न यज्ञ-म्ण्डल की 
ओर भी इनका ध्यान आकर्षित नहीं होता। सम्भव है कि 
जिस ढद्ग का इनका सबंध होगा, उसी ढुद्न के ये भी हांगे। 
ऐसा सोच बहू अग्रतिभसा द्वोकर चुप हो गया । 

इसके कुछ समय पश्चात्‌ जब सब लोग भगवान्‌ सहावीर 
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की वन्दना करके वापिस आ गये तब इन्द्रभूति ने उनसे 
पूछा कि भाई, सर्वेज्ञ देखा | केसा है! तब उन्होने कहा कि 
अरे, कया पूछते हो, उनके गुणों की गिनती करना तो गणित 
के पारिधी से भी वाहर है। यह सुन कर इन्द्रभूति ने मन ही 
मन सोचा कि यह पाखण्डी तो कोई ज़वरदस्त सालूम होता 
है। इसने तो बड़े बड़े घुद्धिमान्‌ मनुप्यो की बुद्धि को भी चक्कर 
में डाल दिया है । अब इस पाखण्डी के पाखण्ड की पोल को 
शीघ्रातिशीघ्र खोलना मेरा कतंव्य है। नहीं तो असंख्य भोले 
प्राणी इसके पाखण्ड की ज्वाला में जल कर भस्म हूं। जायेगे । 
यह सोच कर वह बड़े ही गर्बपूूवंक अपने पॉच सौ शिष्यो को 
लेकर महावीर को पराजित करने के इरादे से चला। सत्र से 
प्रथम तो वहाँ के ठाट को देख कर ही स्तम्भित हो गया, उसके 
पश्चात्‌ वह अन्द्र गया | महावीर तो अपने ज्ञान के प्रभाव 
से उसका नाम, गोत्र ओर उसके हृदय में रहा हुआ गुप्त 
संशय जिसे कि उसने किसी के सामने प्रकट न किया था, जानते 
थे। उसे देखते ही अत्यन्त मधुर खर से उन्होंने कहा:--- 

“हे गौतम | इन्द्रभूते तव॑ सुखेन समागतोसि” महावीर के 
मुँह से इन शब्दों को सुन कर उसका आगम्चर्य और भी बढ 
गया । पर यह सोच कर उसने अपना समाधान कर लिया कि 
मेरा नाम तो जगत प्रसिद्ध है, यदि उसे इसने कद्द दिया तो 
क्या हुआ । स्वेज्ञ तो इसे तव समझना चाहिये कि जब यह मेरे 
भनोगत भावों को बतला दे । 

इतने ही में महावीर कहते हैं कि हे. विद्वान ! “तेरे मन में 
जीव है या नहीं” इस बात का सशंय है और इसका कारण वेद्‌ 
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ने कद्दा--गौतम केवली की आशातना मत करो ॥? यह सुन 
गौतम ने उनसे भी इसके लिए क्षमा मांगी | 

गौतम फिर सोचने लगे---/अवश्य में इस भव में सिद्धि 
न पा सकूंगा । क्योंकि में गुरु कर्मी हूँ। इन महात्माओं को 
धन्य है जिनको कि क्षणमात्र में केल्य प्राप्ति हो गई ।” गौतम 
के मन की स्थिति को अपने ज्ञान द्वारा जान कर भ्रञ्जु ने उससे 
कहा गौतम्‌ ! तीथंकरों का वचन सत्य द्ोता है अथवा देवता 
का ? गौतम ने कहा-तीरथंकर का । 

प्रमु ने कह्ा-तव अधघीर मत हो, ल्लिओं, शिष्यो पर 
गुरु का स्नेह द्विदल ( वह अच्ञ जिसकी दाल बनती है ) के 
ऊपर के ठूण के समान होता है । जो कि तत्काल दूर दो जाता 
है। पर गुरु पर शिष्य का स्नेह ऊन की चटाई के समान दृढ़ 
द्ोता है। चिरकाल के संसर्ग से हमारे पर तुम्हारा स्नेह बहुत 
हढ़ हो गया है । यह र्लेह का जब अभाव होगा तभी तुम्हे 
कैबल्य की प्राप्ति होगी । 

राजग्ृह नगर के समीप वर्ती “शालि” नामक आम में 
धन्या नामक एक सत्री आकर रही थी, उसकी सारी सम्पत्ति 
और वंश नष्ट हो गया था। केचल सज्ञमक नामक एक पुत्र 
बचा हुआ था । उसको साथ लेकर वह वहां रहती थीं। सद्भमक 
चहाँ के निवासियों के बछुड़ों को चराता. था। एक बार किसी 
पर्वोत्सव का दिन आया | घर घर खीर खाण्ड के भोजन 
बनने लगे, संगमक ने भी इस प्रकार का भोजन बनाते हुए 
देखा । उन भोजनो को देख कर उसकी इच्छा भी खीर खाने 
को हुई तब उसने घर जाकर अपनी दीन-माता से खीर बताने 
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चित्त, चैतन्य, विज्ञान और संज्ञा आदि लक्षणों से जानी जा 
सकती है । यदि जीवन नहीं है तो फिर पुस्य और पाप का 
पात्र कौन रह जाता है और तेरे इस योग, यज्ञ दान करने का 
निमित्त कौन हो सकता है ९ 

इस प्रकार महावीर ने उसका पूर्ण समाधान कर दिया, 
इस समाधान से तथा प्रझ्ु के जगदह्गेत साम्राज्य को देखने'से 
इन्द्रभूति ने दीक्षा खीकार कर ली। इन्द्रभूति वीरप्रसु के प्रथम 
शिष्य हुए, इस बात को सुन कर अप्रिभूति, वायुभूति, सु- 
धस्मोचायं, आदि दस परिडत और अपनी अपनी शंकाओं 
को ले कर आये, उन सबका समाधान वीरमप्रभ्जु ने बहुत उत्तम 
ढज्ञ से कर दिया | इस पर वे सब वीरप्रभु के शिष्य हो गये । ये 
ग्यारहों परिडत भगवान्‌ सहाबीर के गणधर कहलाये | 





उपदेश कां प्रारम्भ 


अब भगवान्‌ महावीर ने उस सत्य का सन्देश जिसे उन्हे 
अत्यन्त कठिन तपश्चय्यों के पश्चात्‌ प्राप्त किया था सारे विश्व को 
देना आरम्भ किया, एक विद्वान का यह कथन बिलकुल ठीक है 
कि महापुरुषों का प्रत्येक काय्य जगत्‌ के खाथ के निमित्त हुआ 
करता है । कवि मिल्टन का कथन है कि :--- 


॥ 75 दल्था॥ 0 प्रांदट 09)९"5 (8[769६ ज्ञागंए। (७०त छत 
छएशा पधिा- 


भगवान्‌ महावीर ने समस्त जगत्‌ के कल्याण के उद्देश्य से 
अपना उपदेश देना प्रारम्भ किया | सब से पहले उन्होंने इस 
आंत की घोषणा की कि जगत्‌ का प्रत्येक प्राणी जो अशान्ति, , 
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अज्ञान और अत्यन्त ढुःख की ज्वाला में जल रहा है, मेरे उपदेश 
से लाभ उठा सकता है। अज्ञान के चक्र में छटपढाता हुआ 
प्रत्येक जीव चाहे वह तियेच हो चाहे मनुष्य, आय्य हो चाहे 
मेच्छ, त्राह्मण हो या श्‌ द्र, पुरुष हो या स्त्री मेरे धर्म के उदार 
मरण्डे के नीचे आ सकता है। सत्य का प्रत्येक इच्छुक मेरे पास 
आकर अपनी आत्म-पिपासा को चुका सकता है | 

इस घोषणा के श्रचारित होते ही हज़ारों सत्य के भूखे 
प्राणी महावीर को शरण में आने लगें। वे भी आये जो मोक्ष के 
इच्छुक थे, वे भी आये जो अज्ञान के चक्र में दुखी होकर 
भटक रहे थे। महावीर की उदार आत्मा ने सबका स्वागत 
किया अपने दिव्य उपदेशासत से उन्होंने सबका सनन्‍्तोष किया | 

भगवान्‌ महावीर ने धर्म की संचा अपने द्वाथ में न रक्खी 
थी। वे किसी भी व्यक्ति को सत्य का खरूप बतला देते थे । जिसके 
जी में जचता वही उसे म्रहण करके उनका शिष्य हो जाता था | 
चाहे जाह्यण दो चाहे झूद्र, चाहे पुरुष हो चाहे ख्ली, जो उनके 
चतलाये हुए सत्य को मानता और उसके कथनानुसार चरित्र का 
पालन करता उसीको वे शिष्य की तरह प्रहग॒ कर लेते । 

इधर तो मद्दाबीर के इस उदार धर्म में दज़ारों लोग प्रविष्ट 
हो रहे थे । उघर बुद्ध की आवाज़ भी ढुखी लोगों को आमत्नित 
कर रही थी | हजारों लाखो आदमी ज्राह्मणों के अनुदार पजे से 
निकल कर उस मण्डे के नीचे भी एकत्रित हो रहे थे । 

. शुभ परिणाम इसका यह हुआ कि समाज के अन्तर्गत 

अनुष्यत्व से रहित जो निष्ठुर अत्यांचार द्वोते थे वे बन्द हो गए, 
यज्ञ की पवित्र वेदी पर लाखों पशुओं का काटा जाना भी बन्द 
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नन्च्य्ड्कराआ 
हो गया । और जो गगनभेदी करुण-चित्तकार भारत की पवित्र 
भूमि से निकल कर मलुष्यत्न के कलेजे को विदीण करती थो, 
बह भी रुक गई । वर्णोश्रस धर्स का खांस मिट गया, जाति भेद 
की दुष्ट श्रथा का भी करीच करीब नाश हो गया। साम्यवाद को 
दुंदुभी बजने लगी क्रान्ति रूपी प्रचण्ड सू्चे का तेज अस्त हो 
गया और उसके स्थान पर समाज के अन्तर्गत शीतल चन्द्रिका 
से युक्त शांति-चन्द्र का उदय हुआ--भारतवप के इतिहास में 
फिर से एक छणे युग के उपस्थित होने का अवसर आया | 
भगवान की उपदेश देने की शैली बड़ी ही उत्कृष्ट ढद्ध की 
थी । वह शोौली हस लोगो के लिये आदशे रूप है। महावीर ने 
आजकल के उपदेशकों की तरह कभी दूसरों के छिद्र शोधने का 
वा दूसरा के आचार विचार पर चौ धारी तलवार चलाने का 
प्रयत्न नहीं किया । विश्व का उत्कृष्ट कल्याण करने के निमित्त ही 
उनके तीर्थ-कर पद का निमोण हुआ था । लेकिन उन्दोने अपना 
निमण सिद्ध करने के सनिमित्त कक्री किसी पर किसी प्रकार 
आ अनुचित ग्रभाव डालने को कोशिश नहीं की और न कभी 
उन्होंने किसी को आचार विचार छोड़कर अपने दल में आने 
के लिये प्रलोसिव ह्वी किया । उनकी उपदेश पद्धति, शान्त, रुचि- 
कर, दुश्मनों के दिलों में भी अपना असर पैदा करने वाली, सर्से- 
स्पर्शी और सरल थी । सारी दुनियाँ मेरे कण्डे के चीचे चली 
आय, इस प्रकार की इच्छा उन्होंने स्र्त मे भी न को थी। वे 
जानते थे कि इंस प्रकार की इच्छा करना भी मनुष्य हृदय का 
आअज्ञान प्रकाश करनेवाली कमज़ोंरी है। कभी ऐसा समय संसार 
में उपस्थित नहीं हुआ जिसमें दुनियाँ बिना किसी मत भेद के रखे 
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हुये एक महात्मा की अनुयायिनी हो गई हो और न कभी 
भविष्य में होंगी 

कटा जाता है कि भगवान्‌ का दिया हुआ--पहला 
उपदेश बिलकुल निरर्थंक हुआ। उसका असर एक अन्तः- 
करण पर भी न पढ़ा। लेकिन महावीर को इससे बिल्कुल 
चिन्ता न हुई । उनका समुदाय भी संख्या मे औरो से पीछे 
ग्हता था । पर उसकी भी उन्हे चिन्ता न थी । वे तो केवल 
अपनी शरण में आये हुए व्यक्तियो को प्रेम-पूवेंक ज्ञान फा 
नत्य सममाते थे । यदि वह उपदेश को सान कर चलता और 
उनका शिष्य हो जाता तो उसकी उन्हें कोई खुशी न होती 
और यदि उसे न मानना तो रंज का भी कोई कारण न था। 
ससार के सम्मुख उन्होंने सुख के खाधनों की एक लडी तैयार 
करके रकखी थीं। जिसकी इच्छा होती वह इससे फायदा 
उठाता । जिसकी इन्छा न दोती वह उसे देख कर ही चल 
देता । महावोर को इससे किसी प्रकार का हपे और विपाद न 
होना था। 

इतिहास स्पष्ट रूप से इस बात को बतला रहा है कि 
“मौशाला” के समान एक सामान्य सत पवर्तेक के अल्ुयायियों 
की सम्य्या महावीर के अलनुयायियों से अधिक थी। इससे 
साथित होता दूँ कि भगवान्‌ ने कभी अपने अल्ुयायियो को 
बढ़ाने की कोशिश नहीं की । उनका यह अनुभव गत सिद्धान्त 
था कि अपन उपदेश को बलात्कार मनुप्य जाति के गले मढ़ने 
से कोई स्थायी लाभ नहीं हो सकता-उससे तो एक क्षणिक 
आवेश पैदा द्ोता है । जो चहुत द्वी मामूली चोढ से मिट 
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सकता है । इसलिये उन्होंने केवल ऐसे ही उपाध किये जिससे 
सनुष्य जाति को सत्य की ओर रुचि हो, लोगों के अन्त- 
करण में सत्य की स्थाई छाप बैठ जाय । वे परिणामदर्शी थे | 
वे जानते थे कि केवल अधिक संख्या में समाज को बढ़ाने से 
कुछ लाभ नहीं । कुछ समय तक तो वह दुनिया के पढें पर 
चलता रहता है, पर ज्योंद्दी उसमें कुछ विशंखलता उत्पन्न हुई 
कि, त्योंद्दी छिन्न भिन्न हो जाता है । यहाँ तक कि उसका कुछ 
चिन्ह तक शेष नहीं रह जाता, लोक का कल्याण और अपने 
समाज की संख्या बढ़ाना ये दोनों काय्य बिल्कुल जुदे जुदे है । 
समाज का सद्भठन करना अथवा उसकी संख्या बढ़ाना यह तो 
मनुष्य की व्यवस्थापक शक्ति पर निर्भर है। पर लोक कल्याण 
के लिए विशुद्ध प्रेम, निखार भावना; और एक प्रकार की अलौ- 
किक शक्ति की आवश्यकता है । 
अलनुयायियों की संख्या वढ़ाना यह महावीर का एक 
गौण लक्ष्य था, उनका प्रधान लक्ष्य तो लोक कल्याण द्वीथा। 
उन्होंने हमेशा कपने सुखद-सिद्धान्तों को जनता के हृदय में 
गहरे पेठा देने का प्रयज्ष किया । उनके अनुयायी “बुद्ध” और 
ओर “गौशाला” की अपेक्षा कम थे। पर जितने भी थे, पक्के 
थे। उनकी रग रग में महावीर का उपदेश व्याप्त हो गया था, 
- और यही कारण है कि केवल संख्या के बल में श्रद्धा रखने 
-बाले “गौशाला” का एक भी अनुयायी आज भारतवर्ष के किसी 
भी कोने में नहीं मिलता। उसकी फिल्लासफी के खण्डहर 
भी कहीं देखने को नहीं मिलते । इसी प्रकार बौद्धधर्म-जिसने 
अशोक के समय में सारे भांरतवर्ष पर अपना अधिकार कर 
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अनि ने कहा--“जो दीक्षा प्रहण करते हैं वे सारे जगत के खामी 
होते हैं ।” शालिभद्र ने कहा--“यदि ऐसा है तो मैं भी अपनी 
भाता की श्राज्ञा ले कर दीक्षा छूंगा ।” ऐसा कह वह घर गया । 
और माता को नमस्कार कर कहा--“दे माता ! आज श्री धर्म- 
घोष ऊनि के मुख से मैंने संसार के सब ठुखों से छुड्ठा देने वाले 
धर्म को परिभाषा सुनी है । उसके कारण मुमे संसार से विराक्ति 
दो गई हैं । इसलिए तुम मुझे आज्ञा दो जिससे मै त्रत लेकर 
अपनी आत्मा का कल्याण करूं ।” भद्रा ने कहा-वत्स । तेरा 
यह कथन विल्कुल उपयुक्त है। पर ब्रत को निभाहना लोहे के 
चने चबाने से भी अधिक्र कष्टप्रद है। उसमें भी तेरे समान 
खुकोमल और दिव्य भोगों से लालित पुरुष के लिए तो यह 
बहुत द्वी कठिन है । इसलिए यदि तेरा यही विचार है तो धीरे 
धीरे थोड़े थोड़े भोगों का त्याग कर अपने श्रभ्यास को बढ़ाले । 
पश्चान्‌ तरी इच्छा हो तो दीक्षा अहण कर लेना ।? शालिभद्नने 
माता के इस कथन को खीकार किया और उसी दिन से वह 
एक एक शब्या और एक एक स्त्री का त्याग करने लगा । 

कुछ समय पश्चात्‌ जब वीरप्रभु वैभारगिरि पर पधारे तव 
शालिभद्रने जाकर उनसे मुनि ब्रत अहण किया । उम्र तपश्चय्यों 
करते करते शालिभद्र मुनि मनुप्य आयु के व्यतीत हा जाने पर 
मानवीय देह को छोड़ कर सवार्थ सिद्धि विमान में देवता हुए । 
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राजा चण्डप्रद्यित को उसकी अद्भारवती रानी से बासव 
दत्ता नामक एक सर्व लक्षण युक्त पुत्री थी। चण्डप्रयोत उस 
कन्या का बढ़ा आदर करता था। उसने उसे सर्वे कलानिधान 
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स्त्रियों की पूर्ण योग्यता को मानना । उनके लिए ग़ुरु-पद का 
आध्यात्मिक मार्ग खोल देना । 

३--लोक भापा में तत्वज्ञान और आचार का उपदेश 
ऋरके केवल विद्वदूगम्य संस्कृत भापा का मोह घटाना और योग्य 
झाधिकारी के लिए ज्ञान प्राप्ति में भापा का अन्तराय दूर करना । 

४--ऐहिक और पारलौकिक सुख के लिये होने वाले यज्ञ 
आदि कमे-काण्डों की अपेक्षा संयम तथा तपस्या के खावलम्बी 
तथा पुरुषार्थ प्रधान सार्ग की भद्दत्ता स्थापित करना एवं अहिसा 
धर्म में प्रीति उत्पन्न करना । 

०---त्याग और तपस्या के नाम रूप शिथिलाचार के स्थान 
पर सश्चे त्याग और सच्ची तपस्या की प्रतिष्ठा करके भोग की 
जगह योग के महत्त्व का वायुमए्डल चारो ओर उत्पन्न करना । 

उपरोक्त बातें तो उनके स्े-साधारण उपदेश में सम्मिलित 
थीं। तलज्ञान सस्वन्धी बातों में महावीर “अनेकान्त'” और “सप्त 
भंभी स्याद्गाद” नामक अखिद्ध फिलासफ़ी के जन्म दाता थे । 
इसका विवेचन किसी अगले खण्ड में किया जायगा । 

भगवान्‌ महावीर के अजुयायियों और शिष्यों में सभी जाति 
के लोगों का उल्लेख सिलता है। इन्द्रभूति वगैरह उनके ग्यारह 
गणधघर जआहइ्ण कुलोत्त्पन्न थे। डदायी, मेघकुमार, आदि क्षत्रिय 
भी भगवान्‌ महावीर के शिष्य हुए थे । शालिभद्र इत्यादि वैश्य 
शऔर मेताराज तथा  हरिकेशी जैसे श्रति शूद्र भो भगवान्‌ को 
दी हुई पविन्न दोक्षा का पालन कर उच्च पद्‌ं को श्राप्त हुए थे। 
साब्धियों में चन्दूनवाला क्षत्रिय पुत्री थो। देवानन्दा ब्राद्षणो 
थी । ग्रहस्थ अज्लुयायियों में उनके मामा वैशालोपति चेटक, 
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मसगधघनरेश, श्रेणिक और इनका पुत्र कोणिक आदि अनेक क्षत्रिय 
भूपति थे। आनन्द, कामदेव आदि अधान दृद उपासकों में 
“शकडाल” कुम्हार था । और शेष ९ चैश्य थे। "हँक” कुम्हार 
होते हुए भी भगवान्‌ का सममद्वार और हइृद उपासक था। 
खघक, अम्व आदि अनेक परित्राजक और सोमील आदि 
अनेक श्द्ष्णों ने मगवान्‌ का अनुसरण किया था। गृहस्थ 
उपासिकाओं में “रेवती, सुलमा” और “जयन्ति? के नाम 
प्रत्यात हैं । “जयन्ति” जैसी भक्त थी वैसी विहुपी भी थी । वह 
आज़ादी के साथ भगवान्‌ से शद्ठवा समाधान करती थी । 
भगवान्‌ महावीर के पूर्व से ही जो जैन सम्प्रदाय चला आ 
रहा था वह उस समय “निगट्ठ” के नाम से असिद्ध था। उस 
समय प्रधान निर्गट्ट 'केशी कुमार” आदि थे और वे सब अपने 
को--पाश्चनाथ की परम्परा के अनुयायी चतलाते थे। वे लोग 
तरह तरह के रद्नों का कपड़ा पहनते थे। एवं चातुयमि घ्म 
अथोन्‌ अरद्धिंसा, सत्य, 'अस्तेय और 'अपरिग्रह इन चार ज्तों का 
पालन करते थे । भगवान्‌ महावीर ने इस पुरातन परम्परा में 
दो नवीन बातों फा और समावेश कर दिया। एक “अचेलधमम” 
( नगनतल्ल ) ओर दूसरी ज्ह्मचय्थे । इससे मालूम होता है कि 
पहले परम्परा में वख्त और ख्री के सम्बन्ध में अवश्य कुछ न 
कुछ शिधिलता आ गई होगी। इसी को दूर करने के लिए 
मद्दावीर ने इन दोनों नवीन बातों को निम्रन्थत्र में स्थान दिया । 
पर ओफेसर दमन जेकोबी का मत कुछ ओर द्वी है। वे अपने 
जैन सूत्रों की प्रस्तावना में लिखते हैं कि ये दोनों बातें महावीर ने 
#भौशाला” की आजीबनिक सम्प्रदाय से महण को हैं । इस बारे मे 


भगवान्‌ महावीर +१८० 
गा] का 


उन्होने कई सुटढ़ अनुमान प्रमाण भी दिये हैं । पर उनमे सत्य 
का कितना अश है यह नही कहा जा सकता | जो हो, पाश्चनाथ 
के अनुयायियो ने प्राचीन और नवीन भिक्षुओ की एक महासभा 
मे इस परिवतेन को स्वीकोर कर लिया । कितने ह्वी विद्वानों का 
मत है कि इस सममोते मे वस्ध रखने तथा न रखने का जो 
मतभेद शान्त हुआ था | वह्दी आगे चल कर भद्रवाहु के समय 
में फिर खड़ा हो गया और उसी समय जैन साधुओं में श्रेतान्चर 
“और दिगाम्बर के फिरके पड़ गये । 


शिष्य ओर गणधर 


कल्पसूत्र के अन्तगंत भगवान्‌ महावीर के गणधरो, मुनियों, 

आजिकाओं, श्रावकों और श्राविकाओं की संख्या उन्ता दरजा, 
कुल तथा गौन्न का विस्तृत विवरण दिया गया है । पाठकों की 
जानकारी के निमित संक्षिप्त-रूप से उनका विवरण यहाँ 
दिया जाता हैः--- 

नाम गौन्न शिष्य 
इद्रभूति गौतम गोत्र.) “०० श्रमणों का 
अध्नि भूति | पक इक 
वायु भूति 
आय्य व्यक्त. भरद्वाज गौत्र 9 
सुधमोचाय्ये.. अभिवैश्यायन | 
'मण्डी पुत्र वसिष्ट गौत्र 
मौस्ये पुत्र काश्यप गौत्र | 


9), 
२५० श्रमणों का १ वृत्त 
२५० ,,का एक वृक्ष 


ही 2 2 एल हर 
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अच्यय् ककया: 
८, अंकापित गौतस गौत् ' ६०० श्रमणो का 
९, अचल बृत. हरितायन गौत्र एक वृत्त 


१०, मेत्रेयाचास्य, काण्डोय गौत्र 
११. प्रभासाचास्य हे | 

इस श्रकार मह्यवीर के ग्यारह गणघर नौ बन्द और ४२०० 
श्रवण मुस्य थे । इसके सिवाय और बहुत से श्रमण और 
अरजिंकाएँ थी, जिनकी सख्या क्रम से चौदृह हजार और छत्तीस 
हजार थी। श्रावको की सख्या (५००० थीं, और श्राविकाओ 
की संख्या 3,१८,००० थी | 

इस स्थान पर एक बात बड़ी विचारणीय है। कितने ही 
पाप्चात्य विद्वान प्राचोन भारतवपष के लोगों पर यह एक बढ़ा 
आगेप लगाते हैं. कि उस समय के शास्नो में “स्लो” को नरक की 
खानि कहा हैं । उसे ससार के वन्‍्धन का कारण बतलाया है । 
हम इस बात को स्वीकार करते हैं कि हिन्दू धम-शास्रो में व्यक्ति 
के जीवन के लिए इस प्रकार की वार्ते कद्दी गई हैं । पर ग्रहस्था- 
बह्या के लक्ष्य-बिन्दु से ऐसा कहीं भी नहीं कहा गया है। 
बल्कि बिना सुयोग्य पत्नी के ग्रहस्थाक्षम को अघूरा भी वत्तलाया 
है । ग्रहस्थाश्रम के अन्तगेत स्रों का उतना ही आसन माना 
गया है जितना आज कल के पाश्चात्य समाज में माना जाता है | 

भगवान महावीर और पाश्वनाथ जो जीवन-आदश की 
अन्तिम सीढ़ा पर विद्वार कर रहें थे, उनको भी यह वात खढ- 
कती थो उन्होंने भी साक्र कद्दा है कि--- हे 

भशिश्वुत्व खैस्य वा यदस्तु तत्तिष्ठतु तदा । 
गुणा: पूजा स्थान गुणिपु न च लिज्ञ न च वबयः?? 


१9 
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शिशु हो या स्त्री दो चाहे जो हो ब्डुण का पात्र है वही 
पूजनीय है । 

ऐसा भालद्दम होता है कि उस काल में समाज के अन्तर्गत 
शूद्रों ही की तरह स्त्रियों के अधिकारों को भी कुचल दिया गया 
होगा । सम्भवतः इसी कारण शूद्रों ही की तरह ख्रियों के 
लिये भी महावीर को इस प्रकार का नियम बनाना पड़ा होगा । 

जैन-धर्मं पुरुप और स्त्री की आत्मा को समान स्वतन्त्रता 
देता है । जो लोग यह मानते हैं कि स्री को हिन्दू धर्म-शास्रों में 
(४94ए१एश 79९:८५) व्यक्तिखातन्त््य नहीं दिया गया है 
बे लोग बड़े श्रम में है। केबल स्लरी और पुरुष फो समान 
खतन्त्रता देकर ही महावीर के उदारहदय ने विश्राम न लिया | 
बल्कि प्राणी-सात्र चर और अझचर सव को समान खतन्त्रता 
का देने वाला पहला महापुरुष महावीर था। वह महावीर ही 
था जिसने संसार के प्राणी सात्र की और आत्मा की खतन्त्रता 
के निमित्त दी अपने जीवन को विसजन कर दिया । 

महावीर के आश्रम में जितना द्रजां श्रमण का माना जाता 
था, आयिका का भी उतना ही साना जाता था। पुरुष खत्री के 
चरित्र की रक्षा के लिए उन्होने कितने ही भिन्न भिन्न आचारो 
का निमोण किया था | महावीर जानते थे कि, स्लील और 
पुरुषत्व केवल कमेवशात्‌ प्राप्त होता है। लेकिन स्ली और पुरुष 
की समान शक्तियां होती हैं_.। जिस प्रकार एक पुरुष की अपेक्षा 
दूसरे पुरुष में संयोगवशात्‌ आत्मिकशक्ति से कमीबेशी हो 
जाती है । इसी प्रकार स्री और पुरुष नामक व्यक्तियों मे कमी- 
बेशी हो जाती है। इसलिये यदि हम पुरुषों की खतन्‍्त्रता के 
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सत्र हक खीकार करते हैं तो फिर स्लियो के हकों को क्यों 
स्वीकार न करें। विशालज्ञानी महावीर इस 'धात को जानते थे 
ओर इसी कारण उन्होंने पु्रप और खसत्री के हकों को समान 
समझा था अस्तु ! 

आगे के पौराणिक खण्ड में हम भगवान्‌ महावीर के धर्म- 
प्रचार और उन पर आये हुए उपसर्गों का वर्णन करते हुए यह 
बतलाने की कोशिश करेंगे कि उनकी सहनशीलता, उनकी जमा 
ओर उनऊी शान्ति कितनो दिव्य थी | 


भगवान्‌ महावीर का निर्वाण 


तीस वर्षों तक अपने सदुपदेशों के द्वारा संसार को कल्याण- 
मय सन्देशा देकर वहत्तर वर्ष की अवस्था में अपने शिष्य 
सुधर्माचार्य्य के हाथ में धर्म की सत्ता दे राजग्रह के पास 
पावांपुरी नामक स्थान में भगवान्‌ महावीर ने कार्तिक कृष्ण 
अमावास्या को निर्वाण प्राप्त किया। उनके निवोणोत्सव में बहुत हो 
बड़ा उत्सव मनाया गया । जिसका बहुत द्वी विकृृत रूप आज 
भी भारतवर्ष में “दीपावलि” के नाम से सनाया जाता है। 


भगवान महावीर का चरित्र 


७ए॥ !5 ॥04ल्‍0ट८ग्र 909 9० 08९ धााशों छा एॉाएप्रशाह६ 7०९५७ 
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धो ९९6०७ (९४४9०) 

“प्नुष्य दैवि जन्म का धारक है। वह परिस्थिति ओर 


आवश्यक्ताओं का गुलाम नहीं। प्रत्युत उनका विजयी नेता 
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है । वह अपने खातन्त््य और व्यक्तित्व का विस प्रकार दुनियां 
के सन्मुख उपस्थित कर सकता है इस ओर ध्यान दें ।” 
आ्राज कल के चुद्धि-वादी काल में मनुप्य का हृदय चुद्धि- 
गवे से इतना अधिक संकीण हो गया है कि वह व्यक्ति को 
शक्ति पर विश्वास करने मे बहुत हिचकता है । परिस्थितियों के 
'बन्धनो को ठोकरों से उड़ाता हुआ और वाधाओं के जाल को 
फाटता हुआ यदि कोई मलुप्य दुनियां मे सहानता की ओर 
अग्रसर होता है तो हम उसके खातन्द्रय वल को ख्ीकार कर 
उसकी ओर पूज्य भावनाएँ प्रकट करने मे बड़ो आता कानी 
करते हैं ओर एक बड़े दाशनिक की तरह गम्भीर आवाज़ 
में कह देते हैं कि, उसमें कोई नई वात नहीं। महावीर का 
जन्म ऐसी परिस्थिति में हुआ था कि जिसमे रह कर वैसी 
शक्ति प्राप्त करना अत्यन्त आसान थी। अब वह परिस्थित्ति 
नष्ट हो गई है । इस कारण अब ऐसे मनुष्यो का उत्पन्न होना 
भी ठुप्कर है। इस प्रकार कद्द कर बुद्धिवादी मनुष्य अपनी 
आत्मा को सनन्‍्तोष देते हैं। और इसी प्रकार अपने मे पाये 
जानेवाले कुदरती गुर्यों को दबा कर आत्मबात करने को 
तैयार हो जाते हैं । यह आत्मघात आधुनिक काल मे पहले सिरे 
की बुड्धिसानी और ज्ञान समझा जाता है। भगवान महावीर 
देब थे, वे एक राजपुत्र थे | पूरंभव मे उन्होने अच्छे कर्म किये 
थे । परिस्थिति उनके अनुकूल थी। कोठुम्बिक सुख उन्हें प्राप्त 
था। आदि ये सब बातें हमें प्राप्त नही हैं। इसीलिए हम 
उनके समान नही दो सकते । यदि वे भी हमारी हो स्थिति 
में होते तो कदापि इतनी उच्च स्थिति को प्राप्त न करते । इस 
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न्य्श्स्झानन 
प्रकार के समाधानों से हम अपनी ठुवेल आत्माओं को किसी 
अकार सनन्‍्तुष्ट कर लेते हैं । ४ 
पर यह वात नहीं है जो लोग वीर हैं-आत्मवली हैं-ते 

प्रत्येक काल में और प्रत्येक स्थिति में वीर द्वी रहते हैं । सम्पत्ति 
की कमी उनके मार्ग से वाधा नहीं डाल सकती-झुटुस्त का 
डु.ख उन्हे अपनी प्रतिज्ञा से विचलित नहीं कर सकता और 
न परिस्थिति का वन्‍्यन ही उनके आगे वढने में विन्न डाल 
सकता है। 

जो लोग परिस्थिति और समय के अभाव के चहाने-सत्य 
का मार्ग जानते हुए भी-उस पर न चलने से बुद्धिमानी समझते 
हैं, वे अपनी आत्मा का घात करते हैं, अथवा वे अपने दुर्वल 
विन्दु पर परदा डालने का प्रयत्न करते हैं। पर जो लोग 
अपती दुबवल इच्छाओं को (0०577८5) जो कि हमारे दृष्टि 
कोण के आस पास: रहती है। संकरप ( ५ए१॥| ) का रूप 
देकर सुधारना की ओर प्रगति करते हैं । उन्हे किसी भी 
संयोग से अचश्य अथ सिद्धि होती है। “ए7॥९४८ ६४६६६ 45 
8 छपी] प्रध्य० 5 4 ४४9१ इस कहावत में वहुत छुन्दर और 
इृढ़ सत्य भरा हुआ है । सकलप वल भत्येक स्थान पर विजय 
प्राप्त करता है । उसकी सम्पत्ति खास करके ध्यान और सन की 
एक बवृति रखने ( 0०४८०८४४:०४४४०० ) से बढ़ती है। जो कि 
प्रत्येक समय और स्थिति में उपयोगी है । 

हम आज कल के नवयुवक ज्ञान का अथ बड़ा ही चविप- 
यीत करते हैं। हम ज्ञान, श्रद्धा और चरित्र को भिन्न सिन्न 
वस्तुएँ मानते हैं। जैसा हम कहते हैं-जैसा हम जानते हैं-- 
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रे 2 
चैसा ही करने की आदत हम लोगों में चहुत ही कम है, पर 
महावीर के अन्तर्गत यह बात न थी । वे जैसा कद्दते थे वैसा 
ही करते थे । चरित्र और श्रद्धा से रहित ज्ञान तोते की रटी 
हुई रामायण से अथवा बकरे के गले के स्तन से अधिक 
महत्वपूर्ण नही हो सकता। हम लोग सैकड़ों हज़ारों म्रन्थ पढ़ पढ़ 
कर अपने मस्तिष्क में भर लेते हैं, और खूब लिखने एवं पढ़ने 
को ही विद्या का परम पुरुषा्थ मानते हैं | पर यह ठीक 
नहीं, हमारा यह लिखना और पढ़ना तथ तक लाभप्रद 
नही हो सकता जब तक हम उसे श्रद्धा और चरित्र के साथ 
सम्बन्ध मे न कर ले । 
आज कल के ज्ञान की व्याख्या करते हुए एक विद्वान 
लिखता है कि-- 
0फ् एच्म०छ७९१2४९ ४8४5 9९९०००९ 59709॥77005 ज्ञात 7,02०: 
“हमारे ज्ञान का दूसरा नाम तकवाद पड़ गया है ।” जो 
तकवाद मैं विजयी होता है, चही बड़ा ज्ञानी कहलाता है । पर 
महावीर के ज्ञान की ऐसी व्याख्या न थी | उनकी व्याख्या निम्न 
प्रकार से थीः--- 
चारितं खलु धर्म्मो जो सो समोत्ति णिदिट्रों । 
सोह क्षोभ विहीना: परिणाम आत्मनोहि शमः॥ 
परिणमति जेण दव्वं तकाल॑ तम्मयत्ति परणतं। 
तह्मा धम्मपरिणद्‌ आदा धम्मो सुणेयव्वों ॥ 
णायं अप्पत्ति सदं वट्टदें णांण विशाण अप्पाणं, 
तह्या णापां अप्पा, अप्या णांण व अण्णं वा ) 
उपरोक्त तीन छोक महावीर के ज्ञान, धर्म और चरित्र की 
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व्याख्या बतलाते हैं । वे कहते हैं. कि चरित्र घर्म है, और धर्म 
आत्म-शान्ति है। मोह के क्षोम से रहित आत्म परिणाम को 
आत्म शान्ति कहते हैं और जिन भावों के कारण आत्मा पर- 
द्रव्य में परिणत होती है उन भावों में आत्मा उस समय लीन 
होती है । इससे आत्मा जब परम चरित्र में-तल्लीन हो जाती 
है, उत समय चरित्र ही उसका धर्म हो जाता है, और ज्ञान 
खय आत्मा है। ज्ञान बिना आत्मा नहीं, इससे ज्ञान ही आत्मा 
है। इस प्रकार चरित्र, धर्म और ज्ञान ये तीनों एक ही है। जितने 
अंशों में चरित्र है--दतने ही अंशो में ज्ञान है। जिस प्रकार 
ज्ञान-द्दीन चरित्र कुचरित्र है उसी तरह चरित्र हीन ज्ञान भी कुज्ञान 
है। महावोर के इस गहरे तल्न्लान को न तो हमारे वे भाई ही 
समम सके हैं, जिन्हें हम पुराने ज़माने के लोग (0:790005९ 
९१४०५५८१) कहते हैं। और न हसारे आधुनिक शिक्षित वाबू 
दी उसे भली प्रकार समझ सके हैँ । पुराने जमाने के लोग ज्ञान 
रहित चरित्र को ही सब कुछ मान पकड़ बेठे हैं. तो इधर ये 
नवीन वायू चग्त्रिहीन ज्ञान को ही सव कुछ समम बेठे हैं । 
जिस प्रकार नवीन लोगो की दृष्टि में पुराने लोग तिरस्कार और 
दया के पात्र हैं, उसी प्रकार सत्य की दृष्टि में ये नवीन लोग 
भी उनसे कम तिरस्कार और दया के पात्र नहीं हैं। क्योंकि 
दोनो ही पक्ष अज्ञान के श्रममूलक झूले मे मूल रहे हैं । महावीर 
के इस गहरे तलज्लान को भूलकर दोनों ही पक्ष गलत रास्ते पर 
विचरण कर रहे हैं-महावीर का ज्ञान चरित्र से रहित न था और 
इसी प्रकार उसका चरित्र भी ज्ञान विददीन न था । 
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भगवाच महावीर जीवन का महत्व समझते थे और इसी 
कारण उन्होंने अपने जीवन का एक मिनिट भी व्यथ न गवांया । 
क्योंकि उपयोगहीन अवस्था में अवश्य प्रमाद उत्पन्न हो जाता 
है । इसी से महावीर क्रमश: चारित्र के कठिन कठिन नियमों का 
पालन करते थे । 

इसी सबल ज्ञान के कारण महावीर ने विपरीत परिस्थितियों 
में होते हुए भी आत्मशुद्धि का चंधत स्वीकार कर ज्ञान को चरित्र 
का रूप देने के लिए सब भोंगो का भोग दे डाला । हम यदि 
किसी सत्य को जान कर उसको भ्रहण करने के निमित्त सब 
भोगों का भोग दे दूँ, तो वह सत्यज्ञान का भडार हो जाय | 
जब तक हम अपने ज्ञान को चरित्र का रूप न दे दे वहां तक 
वह ज्ञान कल्पना के किले के समान मालूम होता है । 

चरित्र एक प्रवृत्ति है। शारीरिक और मानसिक प्रमाद और 
जीवन गास्भीये का अभाव इसके बढ़े दुश्मन हैं । चरित्र सम्पा- 
दन करने मे बहुत बड़े परिश्रम की ज़रूरत होती है। अविछिलन्न 
आत्मनिरीक्षण, आत्मशिक्षण और आत्मयमन, ये तीनो अछ्लुण 
चलते रहना चाहिये | जो बहुत गम्भीर हैं, उनका चरित्र अबि- 
च्छिन्न और अनुक्षण होता है, मद्दावीर का चरित्र ऐसा ही था। 
ओर इसो कारण उसके नियम भी बड़े कठिन मार्म द्वोते है । 

भगवानू मद्दावीर पर उनके द्वादृश वर्षोय प्रवास से कितने 
कठिन कठिन उपसर्गों का आगमन हुआ था । भयद्लर से भयकुर 
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विपत्तियो का समूह उनपर एक साथ इकट्ठा हो कर उत्तरा था 
पर भयद्भुर विपत्तियो के बीच उन महान्‌ उपसगों के अन्त्गत भी 
महावीर का आत्म-सयम रच सात्र भी विचलित न हुआ। उनका 
पैये उस विक्ट समय में भी पवेत की तरदद अचल रहा । अत्यंत: 
£शक्ति के साथ[विना एक:उफ किये उन्होंने सब उपसर्गों को: 
[सदन(किया!।(६-दी स्थानों पर भगवान्‌ महावीर! के* चरित्र की 
महत्ता मालमहती हि । 77 
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* क्ूसपत्नादि पुराणों में भगवान, महावीर के कई पूर्वबो 
(-«ुछ- की वर्णन किया गया है। इस अन्थ के पौराणिक 
खण्ड की पूत्ति के निमित्त संक्षिप्त में इन भों का 
वर्णन करना आवश्यक है। अतएव हम कई भिन्न २ भ्न्‍्धों के 
३३ पर भगवान्‌ महावीर के कुछ भवों का वर्णन नीचे 
देते हैं | 
इस जम्बूठीप के अन्तगत पश्चिम विदेहत्ेत्र के आभूषण 
की तरह “जयन्ती” नामक एक नगरी है। उस नगरी में छस 
समय “शब्रुसदन” नामक एक महाप्रतापी राजा राज्य करता 
था। उसके राज्यान्तगत “पृथ्वी प्रतिष्ठात” नामक एक ग्राम था । 
उससे “नयसार” नामक एक स्वामीभक्त आमचिन्तक रहता झा, 
यद्यपि वह साधुओं के संसग से रहित था, तथापि पार्पों'खे 
पराड्मुख और दूसरो के छिद्रान्वेतण से विमुख था । एक बार 
राजा की आजा से लकड़ी काटने के निमित्त वह जगल में गया 
लकडी काटते काटते उसे सध्यान्ह हो गया । भोजन का समय हो जाने 
से “नयसार” के नौकर उसके लिये भोजन सामम्री ले अआशे: 
श्द्े 
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यद्यपि वह अत्यन्त झ्ुधातुर था, फिर भी भोजन करने के 
पहले किसी अतिथि को भोजन कराने की उसकी भ्रवल इच्छा 
थी । इतने ही मे कुछ भुनि जों कि थकावट और पसीने से 
छान्‍्त हो रहे थे, उधर निकल आये। उनको देखते दी वह अत्यन्त 
प्रसन्न हुआ । उनको नमस्कार करके उसने पूछा--“भगवान ' 
इस भयद्भुर; जंगल में जहां कि अच्छे अच्छे शखधारी भी आने 
में द्िचकते हें-आप किस प्रकार आ निकले ९” मुनियों न कहा 
कि एक मनुष्य हमारे साथ था, वह हम छोड़ कर चला गया, 
श्र हम मार्ग भूल कर इधर चले आये । नयसार ने मन ही 
मन उस मनुष्य की अत्यन्त भत्सेना की और अत्यन्त श्रद्धा- 
शूवेक मुनियों को भोजन करवा कर उन्हें सार्ग पर लगा दिया। 
उसी दिन से उसने अपने जीवन को भी धर्म की ओर लगा दिया । 
और अन्त समय शज्रु भावनाओं के साथ सर कर वह सौधमे 
स्व॒गे में देवता हुआ । 

। , इस भरतत्तेत्र मे “विनीता” जामक एक श्रेष्ट नगरी थी । 
उस समय उसमें श्री ऋपभनाथ के चुत्र भरतचक्रवर्दी राज्य 
करते थे । उन्हीं के घर पर उपरोक्त आमचिन्तक “त्यसार”' 
के;जीव ने जन्मग्रहण किया। इसका नाम 'मभरीचि” | 
ग़या । एक बार अपने पिता भरत चक्रवर्ती के साथ सरीचि 

सगवान्‌ ऋषभदेव के प्रथम समवशरण में देशना सुनने के 
निमित्त गया | ऋषभदेव के उपदेश को सुन कर उसने उसी 
समय दीक्षा अहण कर लो और तद्नन्तर वह भगवान ऋषभदेव 
के साथ ही साथ अमण करने में लगा । इस प्रकार 'वहुत समय 
तक यह बिहार करता रहा। 


डा 
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एक वार भयक्ुुर ग्रींष्म ऋतु का आगमन हुआ, पृथ्वी तवे 
की तरह तपने लगी, सूथ्ये की सीधी किरएणंं प्र॒थ्व्री पर पड़ने 
लगी । ऐसे समय '"मरीचि” मुनि भयक्कर तृपषा से पीडित हुए 
ओऔर घवराकर चरित्रावरणीय कर्म के उदय से इस प्रकार 
सोचने लगे कि सुमेरु पंत की तरह कठिन इस साधुबृत्ति का 
भार वहन करने में में सवेथा असमथ हूँ | पर अब इस वृत्ति को 
किस अ्रकार छोड़ूं, जिससे लोक निन्दा सहन न करनां पडे | 
सव से अच्छा यही है. क्वि इस बृत्ति को छोड़ कर में त्रिदश्डो 
सनन्‍्यास को प्रहण करदूं। इस प्रकार कष्ट से कायर होकर 
मरीचि न॑ उस बृत्ति को छोड़ दिया और त्रिदर्डी सनन्‍्यास को 
प्रहण किया | 

एक वार ऋषभदेव असमण करते करते ,पुन्रः विनीता नगरी 
के समीप आये । भरत चक्रवर्ती उनके द्शेनार्थ आये। समव- 
शरण सभा में भरत चक्रवर्ती ने पूछा--मगवन्‌ ! इस सभा से 
कोई ऐसा भी व्यक्ति उपस्थित है या नहीं जो भ्रविष्य के इसी 
चौबीसी में तीर्थंकर हाोन वाला दो। इस प्रश्न के उत्तर में ऋषभ- 
देव ने मरीचि को ओर संक्रेत कर कद्दा कि यह तेरा पुत्र मरीचि 
इसी भरतत्षेत्र में “वीर” नामक अन्तिम तीर्थंकर होगा । इसके 
पहले यही पोतनपुर में “त्रिपुष्टत नामक प्रथम वासुदेव और 





१ ब्रेतास्वरों झन्यक्रतोश्ों का कपन है कि इस प्रकार जाति भेद करके 
मरीबि ले “नीच “गौज्” कर्म का वन्‍द कर दिया था । इसी के परिणाम स्वरूप 
श्सके जीव को नीच गोत्र देवानन्दा? आाह्मणी के गर्म में जाना पढा था। पर दिय- 
म्न॒री अथकार इस वात को नहीं मानते । - “जलैखक 
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विदेहक्षेत्र की मूकापुरी नामक नगरी में “प्रियमित्र” नाम का 
चक्रवर्ती होगा । 

इस बात को सुनकर “मरीचि” हर्ष से उन्मत्त होकर नाचने 
लगा। वह उँचे स्वर से कहने लगा कि पोतनपुर में में पहला 
वासुदेव होऊँगा, मूझा नगरी में चक्रवर्ती होऊँगा और अन्त में 
अन्तिम तीथकर होझँगा। अब मुझे किस वात की ज़रूरत है। में 
बासुदेवों में पहला, मेरा पित्ता चक्रवर्तियों मे पहला और मेरा 
दादा तीर्थकरों में पहला । अ्रहाय मेरा कुल भी कितना उत्तम है ! 

श्री ऋषभदेव का निवोझः ए पश्चात्‌ मरीचि संसारी लोगों 
को उपदेश दे दे कर उच्चचरित्र साघुओ के पास भेजता था। 
एक वार वह बीसार हआ । जब उसकी परिचय्यों करने के 
निमित्त कोई उसके,समीप न आया तो उसे बड़ी ग्लानि हुई और 
स्वस्थ होने पर उससे अपना एक शिष्ष्य बनाने का विचार किया। 
देवयोग से अच्छा होन पर उसे “कपिल” नामक एक कुलीन 
मनुष्य मिला, उसको उसने जैनघम का उपदेश दिया । उस 
समय कपिल ने पूछा कि आप स्वयं इस घर्मे का पालन क्यो नही 
करते हैं। मरीचि ने कहा--मैं उस घमं का पालन करने में 
समथ नहीं हूँ ।? “कपिल ने कहा कि तब क्‍या आपके मार्ग 
में धर्म नही हे ? यह प्रश्न सुनते ही उसे प्रमादी जान अपना 
शिष्य बनाने की इच्छा से मरीचि ने कहा कि “धर्म तो उस 
मार्ग मे मी है, और इस मार्ग मे भी है।” इस पर कपिल 
उसका शिष्य हो गया। जैन पुराणों का कथन है कि इस 
समय मिथ्याधर्म की उपदेश देने से “मरीचि” ,ने कोंटा- 
कोटि सागरोपम प्रमाण संसार का उपाजेन किया । उस पाए 
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की जिना कुछ आलोचना किये हुए. ही अनशन के द्वारा उसने 
देह त्याग की और अद्यदेव लोक में देवता हुआ । 
*. अहदेव लोक से च्यव कर मरीचि का जीव “कौहाक” 
जामक ग्राम में कौशिक नामक ज्राह्मण हुआ | विषय में अत्यन्त 
आसक्त, द्रव्योपाजन में तत्पर और हिंसा करने में अत्यन्त क्र्र 
उस आह्यण ने बहुत काल निर्गमन किया । और अन्त में त्रिद- 
डी से सृत्यु पाकर कह भ्वों में भ्रमण करता हुआ बद्‌ 'स्थू्ां” 
नासक स्थान में “मित्र” नामक बाह्मण हुआ | वहां पर भी 
त्रिदुसडी से झन्चु पाकर वह सौधर्म देवलोक में मध्य स्थिति 
चाला देव हुआ | वहां से च्यव कर “अग्न्युयोत” नामक न्राहझण 
हुआ । इस जन्म में भी वह पूर्व की तरह “त्रिदरडी” हुआ । 
उस योनि से सृत्यु पाकर वह इशान खर्ग मे देवता हुआ । वहां 
से च्यव कर मन्दिर नामक सन्निवेश में “अप्निमूति” नामक 
जआक्षण हुआ । उस भव में भी “त्रिदस्डी” अहण कर बहुत सी 
आयु का उपभोग किया ओर अन्त से सर कर समनत्कृमार ठेव- 
लोक में मध्यम आयुवाला देव हुआ । वहां से च्यव कर श्ेता- 
स्त्री नगरी में भारद्माज नासक विप्र हुआ । उस भव में त्रिद्‌रडी 
होकर बहुत आयु भोगने के पश्चात्‌ सृत्यु पाकर माहेन्द्र कल्प 
में मध्यम आयुवाला देव हुआ । वहां से च्यव कर राजगृही में 
चह 'स्थावर” नामक ब्राह्मण हुआ । वहां से सृत्यु पाकर वह 
जह्मदेव लोक में सध्यम आयुवाला देव हुआ । 

राजगृद्दी नगरी सें “विश्वनन्दी” नामक राजा राज्य करता 
था । उसकी “प्रियज्ञ” नामक स्त्री से “विशाखनन्दी” नामक एक 
पुश्न हुआ । उस राजा के “विशाख भूति” नामक एक भाई भी 
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था जिसकी “घारिणी” न्ञामक स्त्री थी। मरीचि का जीव पूर्व 
भव में उपाजित किये हुए शुभ कर्मों के उदय से “धारिणी” के 
गर्भ से आया | जन्म होने पर इसका नाम “विश्वभूति” रखा 
गया । बालकपन से विकास करते करते क्रम से “विश्वभूति” ने 
यौवन में पदापेण किया । एक बार नन्दनवन में इन्द्र के समान 
विश्वभूति अपने अन्तः पुर सहित “पुप्पकरण्डक” नामक उद्यान 
में क्रीड़ा कर रहा था। इतने ही मे राजपुत्र विशाखनन्दी भी 
क्रीडा करने की इच्छा से वहां आया। पर भीतर विश्वभूति को 
देख कर वह बाहर ही ठहर गया । इतने में प्रियद्ध रानी की 
दासियां फूल लेने की इच्छा से वहां आई और उन दोनों में से 
एक को भीतर और दूसरे को बाहर देख कर वे वापस लौट गई 
एवं रानी को जाकर यह सब हाल कहा। अपने पुत्र के इस अप- 
मान को सुन रानी चड़ी क्रोधित हुई और वह तत्कालीन ही 
कोपसमवन मे चलो गई | राजा ने यह सब हाल जाना और 
रानी की इच्छा पूरी करने के निभित्त उसने एक कपट जाल रचा; 
ओर यात्रा की तैयारी करवाई । उसने राज सभा में जाकर कहा 
हसारा “पुरुष सिंह” नामक सामन्त बलवाई द्वो गया, है अतः 
उसे दबाने के लिये में जाता हूँ । यह संबाद सुनकर सरल ख- 
भाव विश्वभूति उद्यान से घर आया और राजा से उस काय का 
भार अपने ऊपर लेकर बढ सेनासह्तित चला । वहा पहुंच कर 
उसने पुरुष सिंह को बिलकुल अनुकूल पाया जिससे वह लौट 
कर वापस आया। सार्ग में वह पुष्पकरडक वन के पास आया। 

वहां के द्वारपाल से , उसे मालछ्म हुआ कि अन्दर विशाखनन्दी 

कुसार, है । यह. सुनकर उसने सोचा कि मुम्ते कपटपूर्वक पुष्पक- 
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"ानल्लन्कणक- 
सडक उद्यान में से निकाला है | तदनन्तर क्रोध में आकर उसने 
एक वृत्त पर अपना सुष्टिप्रहार किया । उस ग्रद्दार से उस वृक्त 
के सब फूल हूट हूट कर गिर गये । जिनमे उनके नीचे की सत्र 
भूमि आच्छादित हो गई । उन फूलों को बतला कर विश्वभूति ने 
द्वार्पाल से कद्दा--“यदि बड़े पिताजी पर मेंरी भक्ति न होती 
तो मैं इन फूर्लों की तरह तुम सब लोगों के सिरों से प्रथ्वी को 
शआाच्छादित कर देता | पर उस भक्ति के कारण में ऐसा नही 
करना चाहता । लेकिन श्रत्र इस प्रकार के लंचनायुक्त भोग की 
मुझे विलकुल आवश्यकता नहीं । ऐसा कह कर वह “समूति” 
नामक मुनि के पास गया और दीक्षा प्रहण की । उसे दीक्षित 
हुआ जान कर विश्वनन्दी अपने अनुज के साथ वहां आये और 
उसमे बहुत क्षमा मांगते हुए उन्होंने राज्य प्रदरण की प्रार्थना की 
पर विश्वभूति को ग्शज्य से बिल्कुल विमुख्य जान वे वापस घर 
चले गये । 

इसके पद्चान विश्वभूति ने चहुत उम्र तपश्नस्यों की जिससे 
उतका बदन बहुत कृश 8 गया। एक वार विहार करते हुए वे 
मधुरा में आये उस समय वद्दां की राजफन्या से विवाह करने 
के निमित्त विशाखानन्दी भा वहां आया हुआ था। एक सास 
के उपवास का पारणा करने के निमित्त “विश्वभूति मुनि” नगर मे 
प्रविष्ठ हुएण। जिस समय वे विशाखानन्दी की छावनी के पास 
जा रहे थे उसी समय गाय के साथ टकरा जाने के कारण विश्व- 
भूति गिर पड़े । यद्ध देंख कर विशाखानन्दी हँस और उसने कहा 
५मक्ार्डों पर के फूलो को एक साथ गिरा देने वाला तेरा वह बल 
कहाँ गया १” यद्द सुनते ही विश्वभूति को अत्यन्त ऋोष भागा 
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पा य 
कौर अपनी बृत्ति के धरम को भूल कर आवेश/में आ उन्होंने 
शस गाय के सीग पकड़ कर उस आकाश में फेक दी | उसी सयम 
रन्होंने धारण की कि इस उप्र तपस्या के प्रभाव से में दूसरे भव में 
अत्यन्त पराक्रमी हा कर इस विशाखानन्दी का घात करूँ” उसके 
बहुत समय पश्चात्‌ विश्वभूति मृत्यु पाकर महाशुक्क दैवलोक में 
इल्ट्ट आयु वाले देव हुए । 

इस भारतत्षेत्र में “पोतनपुर” नामक नगर में “रिपुप्रति 
शझ्ज” नासक एक पराक्रमो राजा राज्य करता था । उसके भद्रा 
नामक एक रानी थो । उसके “अचल” नामक एक पुत्र और 
सृग्रावती नामक परम सुन्दरी कन्या थी । एक बार मृगावती जब 
अपने पिता के पास प्रणाम करने गई, तथ उसके खिले हुए 
योवन कुसुम और अनन्त रूपराशि को देख कर वह राजा अपनी 
उस पुत्री पर हो मोहित हो गया, उसने उसके साथ पारिग्रहण 
करने की सन ही सन इच्छा की । दूसरे दिल उसने भ्राम के प्रति- 
छत बुद्ध जनो को घुलाकर पूछा “अपने स्थान में यदि कोई 
रत्न उत्पन्न हो तो उस पर किसका अधिकार रहता है ९” उन्होंने 
कहा “उस रज्ञ पर तुम्हारा अधिकार है ।” इस प्रकार उन्नके 
मुख से तीनबार कद्दला कर राजा ने अपनी मनोकामना को 
प्वाहिर किया । उसे झुनते द्वी वे लोग पत्थर के द्वा गये । पर 
बचन वद्ध हो जाने के कारण कुछ न कह सके। तब राजा ने 
गाँधवे विधि से अपनी कन्या के साथ विवाह किया । यह देख 
कर लज्जा ओर क्रोध से आकुल होकर भद्रा रानी अपने पुत्र 
“अचल” को साथ लेकर वहां से बाहर दक्षिण को ओर चली गई । 
अचल कुमार ने “मादेशरी” नामक , नवीन नगरी बसा कर वहां 
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८पड्टपाा 
अपनी माता को रक्खा और छय॑ पुन. पिता के पास आा गया । 

विश्वभूति का जीव महा शुभखग में से च्यवकर सात खप्न 
देता हुआ मगावती के गर्भ में आया। समय पूर हुए पश्चात्‌ 
अगावतो ने प्रथम वासुदेव की जन्म दिया, उसके पृष्ठ भाग में 
तीन पसलियां होने से उसका नाम “त्रिप्रष्ट” रखा गया। 

इधर “विशाखा नन्‍दी” का जीव शअनेफ भवों में परि 
अमण करता हुआ “तुंगगिरी” नामक पवेत पर “केशरी-सिह” 
हुआ | वह शंखपुर के प्रदेश में उपद्रव करने लगा। इसी काल 
में “अम्वम्रीव” नामक प्रति वासुदेव बड़ा पराक्रमी राजा गिना 
जाता था । उसकी धाक सब राजाओं पर थीं। एक समय उसने 
/रिपुप्रतिशद्रु” के पास कहला भेजा कि तुम तुंगगिरी जाकर 
शाहिक्षेत्र की सिह से रक्षा करो ॥” यह सुन कर राजा वहां 
जाने की तैयारी करने लगा । पर दोनों कुमारों ने उसे वहां जाने 
से रोका और वे खयं उधर को प्रत्धानित हुए। वह्दां जाकर 
“ब्रिपुष्ट” ने वहां के रक्षकगोप लोगों से पूछा कि दूसरे राजा जब 
वहां आते हैं तो वे सिंदद से किस प्रकार इन क्षेत्रों की रक्ता करते 
हैं ? और कब तक यहां रद्दते हैं ? गोप लोगो ने कद्ा कि दूसरे 
राजा प्रतिबपे यहां आते हैं और जब तक “शाली” काट न ली 
जाय तब तक यहीं रहते हैं। वे इस क्षेत्र में चारो ओर एक 
किला वता कर रहते हें | यह सुन कर “त्रिपुप्ट” ने कहा कि 
इतने समय तक कौन यहां ठहरे, तुम मुझे वह सिंह बताओ में 
उसे मार कर हमेशा के लिए इस आपत्ति को काट दूंगा । यह 
सुन कर गोप लोगो ने तुंगगिरी की गुफा में बैठे हुए-सिह को 
बता दिया । हछा करने से क्रोधित होकर वह सिह मुंह फाड़ कर 
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काल की ठरह वहां से निकला । उस सिह को पैदल अपनेको 
सवार, एवं उसे निःशत्र और अपने आपको सशस्त्र देख कर 
भन्रिपुष्ट” ने विचारा कि यह युद्ध तो समान युद्ध नहीं है | यह 
सोच कर वह सब अल शस्त्र को फेंक कर रथ पर से उठर पढ़ा । 
यह देखते ही उस सिंह को जाति स्मरण हो आया । उसने 
अत्यन्त क्रोधान्वित हो “त्रिपुष्ट” पर आक्रमण किया, पर त्रिपृष्ट 
ने बहुत शीघ्रता के साथ एक हाथ उसके नीचे के जबड़े में और 
दूसरा ऊपर के जबड़े से डाल दिया और अपने अखण्ड पराक्रम 
से उसके मुह को चीर दिया । सिंह घायल द्ोकर गिर पढ़ा। 
एक साधारण नि-शखस्त्र मनुष्य के द्वारा अपनी यह दशा देख कर 
वह बड़ा दुखी हो रहा था, उसी समय इंद्रभूति गणघर के जीव 
न जो कि उस समय “त्रिपुष्ट” दा सारथी था, उस सिंह को प्रवोधा, 
जिससे शान्ति पाकर सिंह ने प्राण त्याग किया । उधर दोनों 
कुमार अपना कतंज्य पूर्ण कर वापस पोतनपुर आ गये । 

इस घटना को सुन कर “अश्वग्नीव” त्रिपुष्ट से बहुत डरने 
लगा, उसने कपट के द्वारा इन दोनों ही कुमारों को मार डालने 
की योजना को, पर जब वह सफल न हुई तो उसने उनके साथ 
प्रत्यक्ष युद्ध छेड़ दिया । इसी युद्ध में वह ख त्रिपुष्ट के हाथो 
मारा गया । 
' ' इसके पश्चात्‌ त्रिपुष्ट ने दिग्विजय करना आरस किया! 
अपने पराक्रम से दक्षिण भरतक्षेत्र तक विजय कर वे वापस 
पोतनपुर लौट आये । ' इस विजय सें उन्हे कई अत्यन्य मोहक 
करण्ठवाले गायक भी मिले थे । एक वार रात्रि के समय उन 
गायकों का गाना हो रह्य था, और वासुदेव पलंग पर लेटे हुए 
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सुन रहे थे। उन्होंने शैश्यापाल को शञआाज्ञा दे रक्धी थी कि जब 
मुझे निद्रा लग जाय तब इन गायकों को विदा कर देना । कुछ 
समय पश्चात्‌ न्रिपुष्ट तो सो गये पर संगीत में तह्ीन हा जाने के 
कारण शैस्यापाल गायकों को विद करना भूल गया | यहा तक 
कि उन्हें गाते गाते प्रातःकाल हो यया । उन गायको को गाते 
देख कर वासुदेव ने क्रोधित दो शैय्यापालक से पूछा कि “तू ने 
श्री तक इनको विदा क्यो नहीं किये । शैय्यापाल ने कद्दा-प्रभु 
स्गात के लोभ से । यह सुन कर उनका क्राध और भी भमक 
उठा-और तत्काल ही उन्होने उसके कान में गर्म गर्भ गला हुआ 
सीसा ढालन की शआ आज्ञा दी। इससे शैय्यापाल ने महा- 
यत्रणा के साथ प्राण त्याग किय । इस दुष्ट कृत्य से "त्रिपुप्ट” ने 
भवकर 'असाता-वेदनीयकर्म का घन्‍्च कर लिया । यह्षं से सत्यु' 
पाकर ये सातवें नग्क में गये । और उनके वियोग में दीक्षा 
लेकर “अचल बलभट्र” भोक्ष गये । 

नरक में से निकल कर “त्रिपुष्ट” का जीव केशरी (सिंह) हुआ, 
वहाँ से मृत्यु पाकर वह मनुप्य चौथे नरक में गया । इस प्रफार 
उसने तिर्यंच और मलुप्य योनि के कई भवों में भ्रमण क्रिया । 
तदनन्तर भलुप्य जन्म पा उसने शुभ कर्मों का उपाजन “किया, 
जिसके प्रताप से चह अपर चिदेह की मूकानगरी के घनखय 
राजा की रानी “घारिणी” के गर्भ में गया । उस समय धारिशणी को 
चक्रवर्ती पुत्र के सूचक चौदह खप्न दृष्टि गोचर हुए । गर्भ खिति 
पूर्ण हुए पत्चात्‌ रानी ने एक सम्पूर्ण लक्षणों से युक्त पुत्र को 
जन्म दिया । माता पिता ने उसका नाम “प्रियमित्र” रबखा 
क्रमशः उसने बालकपन से यौवन भ्राप्त किया, उधर संसार से 


भगवान मद्दावीर २०४ 
क्रूर आजा 


विरक्त हो घधनखय राजा ने सब्र राज्य भार इसे दे दीक्षा प्रहण 
कर ली । राज्य सिंहासन पर बैठने के पत्चात्‌ इसने अपने पराक्रम 
से छ॒हो खण्डों को विजय किया । और चक्रवर्ती उपाधि भ्हण 
की । तदनन्तर चह अत्यन्त न्‍्याय-पूर्वेफ पृथ्वी का पालन 
करने लगा । 
एक समय भूकानगरी के उद्यान में “पोटिल” नामक 
आवाय्य पधारे, उनसे धर्म का खरूप समझ कर इसने अपने पुत्र 
को सिंहासन पर बिठा दीक्षा ग्रहण क रली । बहुत समय तक 
तपस्या करके अन्त में मृत्यु पा महाशुभ खर्ग में यह “साथ” 
सनासक विमान पर देवता हुआ । 
महाशुक्र दैवलोक से च्यव कर वह भरतखण्ड के अन्त- 
गेत छत्ना? नामक नगरी में जितशजन्नु राजा की भद्रा नामक ख्री 
के गर्भ से नन्‍्दन नामक पुत्र हुआ । उसके युवा होने पर जित- 
-शत्रु ने राज्य का भार उसे दे दीक्षा ग्रहण की । बहुत समय पश्चात्‌ 
इसने भी ससार से विरक्त होकर पोट्टिलाचाय्य के पास दीक्षा 
अहण कर ली । अत्यन्त कठिन तपस्या करने के पश्चान्‌ इसने इसी 
भव में तीथकर नामक नामकर्म का उपाजन किया। पश्चात्‌ 
खाठ दिवस तक अनशन बृत श्रहण कर बह दशम खरग में 
पुष्योचतर नामक विस्ट्त विमान की उपपाद नामक शोय्या में देवता 
इुआ । एक अन्तसुहते में वह मूहर्द्धिक देव हो गया । पश्चात्‌ 
अपने ऊपर रहे हुए दृष्य बवस्र को दूर कर शेय्या पर बैठ कर उसने 
सब सामग्रियां देखी । उन सामभ्रियो को देख कर बह अत्यन्त 
विस्मित हुआ । पर अवधि ज्ञान के बल से यह सब धर्म का 
प्रभाव जान वह शान्‍्त हो गया। इसके पश्चात्‌ उसके सेवक सब 
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देवता लोग इकट्ठे हो कर वहां आये, उन्होंने हाथ जोड़ कर इस 
प्रकार कहना प्रारम्भ किया । 

“४ ह स्वामी ! हे जगत को आनन्द देने वाले ! हे जगत का 
उपकार करने वाले ! तुम जयवन्त हो ओ | चिरकाल तक सुखी 
हो ओ । तुम हमारे स्वामी हो, रक्तक हो, और यशस्वी हो, 
तुम्हारी जय हो । हम तुम्दारे आज्ञाकारी देव हैं, ये सुन्दर उप- 
बन हैं । ये स्लान करने की घापिकाएं हैं ॥ यह सिद्धाय तन हैं । 
यह “सुघर्मा” नामक एक सभा भवन है. और यह ख्लानाग्रह 
है । इस प्रकार उनकी स्तुति कर देवता उनकी सेवा में जुट 
गये । इस स्वर्ग में अपनी लम्बी आयु को भोग कर अन्त में 
वहां से च्यव कर इनका जीव “त्रिशला” रानी के गभ में 
खत हुआ । 

भगवान मसहावीर के इन भवो के वणणन से और मतलब 
चाह हासिल न होता हो । पर दाशनिक तत्व तो इन में कई स्थान 
पर देखन को मिलते हैं । सबसे पदली बात हमें यह मालूम होती 
है कि तपस्या करने एवं मुनिवृत्ति श्रदश करने का अधिकार 
प्रत्यक सनुप्य को नहीं होता । जो भनुष्य आवक-जीवन से 
इच्छाओं का दमन करने का पूर्ण अभ्यास नहीं कर लेता, 
जिसकी आत्मा से शारीरिक मोह को वृतियाँ प्रायः नए नहीं हो 
जाती; काम, क्रोध, लोभ, सोह्ादि की कामवृतियों पर 
लिसका अधिकार नहीं हो जाता, उसे मुनि बृति प्रहण करने! का 
कोई हक नहीं होता । प्रवृत्ति सागे से बिलकुल विरक्त हुए विना 
निवृत्ति मार्ग को अहरण कर लेना पूरे अनाधिकार चेष्टा है। इसी 
सिद्वान्त का प्रणे उपयोग हम मरीचि के जीवन में होता हुआ 
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देखते हैं । बिना सोचे समझे, चरित्र की पूर्ण अवस्था में ही 
मुनि वृत्ति अृहण कर लेने का कितना दुष्परिणाम उसे सहन करना 
पडा । तपस्या त्याग और सयम का अभ्यास मनुष्य को जन्म 
से ही करना चाहिये, इसके लिये मुनिश्वत्ति ही कोई आवश्यक_ 
वस्तु नहीं है | श्रावक वृत्ति में भी वह इन गुणों को पराकाष्टा पर 
पहुँचा सकता है | श्रावक वृत्ति मे जब वह आत्मा का पूर्ण विकास 
करले, जब उसे यह पक्का विश्वास हो जाय कि देहादिक पुद्गलो 
ओर साँसारिक पदार्थों से उसे पूर्ण विरक्ति हो गई है तव चह 
चाहे तो मुनि क्षति भहूण कर सकता है । इसक पहले असमय 
में ही बिना योग्यता प्राप्त किये ही मुनि वृत्ति को ग्रहण कर लेने 
से भयद्वर हानि होने की सम्भावना होती है । किसी भी प्रकार 
का पककाज्न यदि एक नियमित मान्ना मे खाया जाय तो निश्चय है 
कि वह खाने वाले को लाभ पहुँचायेगा, पर यदि वही पकान्न 
कसी कम खुराक वाले को अधिक तादाद में खिला दिया जाय 
तो लाभ के बदले हानि द्वी अधिक पहुँचावेगा । इससे पकवान 
को बुरा नहीं कह सकता, यह दोष तो उस खाने वाले की पात्रता 
-का है । इसी प्रकार भुनि बृति को कोई बुरा नहीं कह सकता, मोक्ष 
का सच्चा मार्ग यद्दी है। पर इस मार्ग पर चलने के पूर्व पात्रता 
-को प्राप्त कर लेना अत्यन्त आवश्यक है-बिना पात्रता श्राप्त किये 
हुए अनजान की तरह इस मार्ग पर चलने से बड़ा अनिष्ट 
होने का डर है | 
दूसरी बात हमें यह देखने को मिलती है कि सलुष्य को 

अपने सुख अपनी सम्पत्ति अपनी शक्ति एवं अपनी कुलीनता 
आदि बातों का अद्दृद्भधार कभी न करना चाहिये । अहुह्वार यह 
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भनुष्य का एक प्रवल शत्रु है। जब मनुष्य हृदय में अहंभाव की 
उत्त्पत्ति होती है. तब उसकी आत्मा उच्चस्थान से पतित होकर 
चहुत निेृष्ट स्थिति का उपाजन करती है। काय्ये के; साथ 
उसका फल, प्रयत्न के साथ उसका परिणाम, और आधात के 
साथ उसका प्रत्याघात वँधा हुआ है। आत्मा जव अहंकार के 
वशीभूत हो कर अपने से ह्वीन कोटि वाले की भत्सना करनी है 
तब वह उसी स्थिति का वन्ध बाँवती है । “मरीचि” ने एक बहुत 
ही थोड़े समय के लिए अपनी जाति और कुल का अभिमान 
किया था उसका फल भी उसे झुगतना पड़ा । अहड्लार ऐसी 
भयद्ूगुर वस्तु दे कि वह महापुरुषों का पीछा भी नहीं छोड़ती | 
इसी प्रकार और भी अनेक तत्व हमे इन भवों के वर्णन 
में देखने को मिलते हैं । उन सबका विस्तृत निवेचल करना इस 
ग्रन्थ में असम्भव है । पाठक खय्य निष्कप निकाल सकते हैं । 
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त्रिशला रानी को गर्भ धारण किये जब नव मास और साढ़े 
सात दिन हो गये, तव एक द्निदुशो दिशायेंप्रसन्ष दो उठी । सुग- 
न्धित पतन चहने लगा, सारा ससार हे से परिपूर्ण हो उठा, 
पुष्प वृष्टि होने लगी । चारों ओर शुभ शकुन होने लगे । वह 
दिन चैत्र शुक्धा चयोदशी का था, उस समय चन्द्र हस्तोक्षरा नक्षत्र 
में था। ठीक ऐसे द्वी समय में ।त्रशला देवी ने सिंह के लच्छन 
वाले सुबर्ण के समान कान्तिवान एक सुन्द्र पुत्रकों जन्म दिया । 

जैन शास्त्रों के अन्तर्गत प्रत्येक तीर्थंकर के जन्म का वर्णन 
करते हुए लिखा है कि जब किसी तीर्थंकर का जन्म होता है तो 
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खरगग में सौधर्म नामक इन्द्र का आसन कम्पायमान होता है । 
इस शकुन के हरा वह तीथंकर का जन्म जान तत्काल अपने 
' कुदम्ब-कवीले के साथ छुत्तिकाग्ृह में जाता है । वहां,चह तीथ- 
कर की माता को मोह निद्रा के वशीभूत कर तीर्थंकर के खान 
पर नकली वालक को रख तीथकर को उठालेता है । एक इन्द्र 
प्रभु पर छत्न लगाता है, दो उन पर दोनों और से चंवर करते 
हैं ओर एक वज्र उछालता हुआ उनके आगे चलता है | सब 
लोग मिल कर उन्हें सुमेरु पवेत की पाण्डुक शिला पर ले जाते 
हैं । यहां पर एक हजार आठ कलशो से सब्र लोग मिल कर 
उनका अभिषेक करते हैं। उसके पश्चात्‌ सब लोग मिल कर 
उनकी स्तुति करते हैं | तदनन्तर उन्हे वापिस उनकी माता के 
पास लाकर रख देते हैं। ओर उसकी मोह निद्रा को दूर कर 
एन उस नकली बालक को मिटा कर वे लोग अपने स्थान पर 
वापस चल देते हैं । 
ये सब बाते प्रत्येक तो्थंकर के जन्म समय मे होती हैं ऐसा 
ज़ैन पुराण मानते हैं | अत: यह कहने की आवश्यकता नही कि 
मगवान, महावीर के जन्म समय में भी ये सब वातें हुई । 
दूसरे दिन प्रातःकाल राजा सिद्धाथे ने पुत्र जन्म की खुशी 
में सब कैदियों को छोड़ दिया । तीसरे दिन माता पिता ने प्रसन् 
होकर अपने पुत्र को सूथ्य और चन्द्र के दर्शन करवाये | छठे 
दिन मधुर स्वर से सुन्दरी कुल शीला रमाणीयां मद्जल गीतों को 
गाने लगीं । कुंकुसम के अद्जराग को धारण करने वाली सोलह 
अंगारो से युक्त अनेक कुलवती स्त्रियों के साथ राजा और रानी 
दोनो ने रात्रि जागरण उत्सव किया | जब ग्यारहवां दिन उप- 
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स्थित हुआ तब सिद्धाथे राजा और त्रिशला देवी ने पुत्र का जात* 
कर्मोत्सव किया । बारहवें दिन राजा ने अपने सब बन्धु-वान्धुओं 
और जाति वालों को घुलाये । वे सब कई प्रकार के सुन्दर मद ल- 
मय उपहार लेकर उपस्थित हुए । सिद्धाथ राजा ने योग्य प्रति- 
दान के साथ उनका सत्कार किया । तत्पश्चात उसने उन सत्रो से 
“इस पुत्र के गर्भ सें आने के दिन ही से हमारे घर में, नगर में' 
ओर राज्य में धन धान्यादिक की वृद्धि दो रही है अत. इसका 
नाम “वर्धमान” रक्खा जाय” । सब लोगों ने इसका अलुसतो- 
दून किया | 

झुक पक्ष के चन्द्रमा की तरह बालक “वरद्धमान” क्रमश बढ़ने 
लगे, वालकपन से ही उनकी प्रतिभा और उनकी शक्ति के कई 
लक्षण दृष्टि गोचर होने लगे। माता पिता को अपनी वाल्य- 
क्रीढ़ाओं से आनन्दित करते हुए “वद्धमान” ने ऋम से युवावस्था 
में पैर रकखा । जन्म काल से लेकर अब तक भी अनेक चमत्का- 
रिक घटनाओ से यद्यपि उनके माता पिता को उनका महान 
भविष्य दृष्टि गोचर होने लग गया था तथापि सुलभ स्नेह के वश 
होकर उनकी माता ने उनके विवाद्द का प्रबन्ध करना प्रारम्भ 
किया । इधर राजा समरवोर ने अपनी “यशोदा” नामक कन्या 
का विवाह “वह्मान” कुमार से करने का प्रस्ताव सिद्धार्थ के पास 
भेजा । सिद्धार्थ ने उत्तर दिया मुझे और त्रिशला को कुमार का 
विवाह महोत्सव देखने की अत्यन्त अकांच्ा है। पर “बद्धेमान” 
जन्म ही से संखार के प्रति कुछ 5 दासीन से रहते हैं. | इस कारण 
हम तो उनके आगे ऐसा भ्रस्ताव ले जाने का साहस नहीं कर 
सकते । हो आज उनके मित्रों द्वारा उनके आगे इस विषय की 

श्छ 
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अेक्ाना 
न्चो अवश्य करवाएंगे | इतना कह कर राजा ने उनके मित्रों को 
कई बातें समझा चुका कर उनके पास भेजे । उन लोगो ने जाकर 
बहुत ही प्रेम युक्त शब्दों में चद्धमान के सम्मुख विवाह का भ्रस्ताव 
रखा वद्धमान कुमार ने उत्तर में कहा-“तुम हमेशा मेरे साथ «ने 
वाले हो और मेरे संसार-विरक्त भावों से भी तुम भली भांति 
परिचित द्वो, फिर व्यर्थ ही क्यों ऐसा प्रस्ताव सम्मुख रखते हो ? 

मित्रों ने कहा--कुमार ! हम जानते हें कि तुम्हारे विचार 
संसार से विरक्त हैं पर इसके साथ तुम्हारे ये भी विचार हैं कि 
“जाता पिता” की आज्ञा का अलंध्य समक कर उसका पालन 
करना चाहिये-इसके अतिरिक्त तुमने हम लोगों की याचनता की 
भी कभी अचहेलना न की । फिर आज एक साथ सबको दुःखी 
क्‍यों करते हो १ 

वद्धेसान--मेरे मोहमस्त मित्रो । तुम्हारा यह आग्रह बहुत 
खराब है । क्‍योंफि स्री आदि का परिप्रह भव अ्रमण का कारण 
होता है। में तो अब तक दीक्षा भी अहदण कर लेता पर इसी 
एक बात से-कि इससे मेरे साता पिता को वियोग जनित दुख 
होगा, में अब तक़ रुका हुआ हूँ । 

इतने में धीरे धीरे “न्रिशला” रानी ने कमरे में प्रवेश 
किया, उसको देखते दी “वद्धंमान” उठ खड़े हुए और कहा-माता ! 
तुम आई यह तो अच्छा हुआ । पर तुम्हारे इतना कष्ट करने का 
क्या कारण था, मुमे चुलाती तो मै खय॑ वहा आ जाता । 

' त्रिशला--ननन्‍्दन | अनेक अकार के शुभ कम्ों के उदय 

स्वरूप तुम हमारे यहाँ अवतरित हुए हो । जिनके दुशेन को 
तीनों लोक लालायित रहते हैं, वही हमारे यहां पुत्र रूप से 
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अवतरित हुए हैं । यद्द हमारे कम सौभाग्य की वात नहीं है | में 
यह भी जानती हूँ कि तुम्दारा निमोण जगत की रक्षा के निमित्त 
हुआ है। पर फिर भी हमारा स्नेह प्रधान हृदय पुत्रल की 
भावना को तजने में असमथ है | हमारी प्रवल इच्छा है कि हम 
तुम्हें वधु सहित देखें। इसलिये केवल हमको संतुष्ट करने के 
निमित्त द्वी तुम हमारे इस कथन को खीकार करो । 
माता के इस नम्न निवेदन को सुन कर मद्दावीर वड़े चिचार 
में पड़े । अन्त में उनका हृदय पसीज गया।४उउन्‍्दोंने माता पिता 
को झछाज्ञा को स्वीकार कर “यशोदा” नामक राजकुमारी से 
विवाह कर लिया । शरीर से गृहववास में होते हुए भी महावीर 
का हृदय जंगल में था | ठदित भोग कर्मों फो वे बिल्कुल उदा- 
सीन भाव से भागते थे । जिन महात्माओं फा हृदय भोग और 
योग इन दोनों भावों में समान रूप से रह सकता है, उनका 
वैराग्य ससार के प्रति रहे हुए टेप में से अथवा निराशा मे से 
प्रकट नहीं होता । वस्तुस्थिति के वास्तविक दशन में से ही 
उनका बैराग्य भ्रकट द्वोवा है । वे जल फे कमल की तरह ससार 
के अंतर्गत रहते हुए भी उससे विरक्त रहते हैं। उद्यवान 
कर्मों की प्रकरति को तृटस्थ भाव से भोग फर उसकी निज्ञरा 
करना और राग द्वेप युक्त वायु मणठल के मध्य मे भी “स्थित 
प्रतिकज्ष" रहना य उनका मीपण ब्त दोता दै। घर््धमान कुमार इसी 
प्रकार अपना वैवाहिक जीवन व्यतीत फरते थे । इस विवाह के 
वीीीीीय की ननतीतीन्‍])+++++++++_555.3.३33-+ कक  _ न नमक कक ७७७) ७७ ५०»५००+»क+७+क++ न >कक, 





# दिगन्मरी झर्थ इस बात के सत्रया प्रनिकृत 9 यह बात पहले भी लिए 
चुके है । उनके मत से मावान्‌ महावीर आजत्म जदाचारी ये । 
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फल स्वरूप उन्हे 'प्रियद्शना”” नामक एक कन्या, भो हुई, जिसका 
विवाह “जामालि” नामक राजपुत्र के साथ कर दिया गया | 

वद्धमान जब अद्ठाईस वर्ष के हुए, तब उनके माता पिता का 
खर्गवास हो गया । उनके वियोग से उनके भाई नन्दिवद्धन को 
बढ़ा दुख हुआ । इस पर वद्धेमान ने उनको सान्लना देते हुए 
कहा--“भाई । संसार का संसारत्त ही द्रव्य के उत्पाद और 
व्यय में रहा हुआ है | जीव के पास हमेशा मृत्यु बनी रहती है । 
जीना और मरना यह तो संसार का नियम ही है । इसके लिये 
शोक करना तो कायरता का चिह्न है ।” प्रसु के इन बचनों से 
नन्दिवद्धेन कुछ ख्स्थ हुए, पश्चात्‌ उन्होंने पिता के सिंहासन 
पर अधिष्ठित होने के लिये मद्दावीर से कहां-पर ससार से 
विरक्त वद्धेमान ने उसे खीकार नहीं किया । इस पर सब मत्रियों 
ने मिलकर “नंद्वद्धोन? को सिहासन पर बिठलाया । 

कुछ दिन पश्चात्‌ वद्धेमान-प्रभु ने भाई के पास जाकर 
कहा-“इस गाहेस्थ्य जीवन से अब में उकता गया हैँ इसलिए 
मुझे दीक्षा अहण करने की आज्ञा दो ! “नन्दिवद्धेन? ने बहुत 
दुखित होकर कहा “कुमार ! अभीतक में अपने माता पिता 
का वियोग जनित दुख द्वी नहीं भूला हूँ । ऐसे समय में तुम और 
क्यो जले पर नसक छोड़ रहे हो |” 

: बन्धु की इस दीन वाणी को सुनकर कोसल हृदय “वह्ठंसान” 
प्रभुने कुछ दिन और ग्रहस्थाश्रस में रहना स्वीकार किया। पर 
यहेँ समय उन्होंने बिल्कुल भाव-मुनि की तरह काटा । अन्त सें 
दो वर्ष और ठहर कर उन्होंने दीक्षा अहण की । इस अवसर पर 
देवताओं ने दीक्षा कल्याण का महोत्सव सनाया | 
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श्रव उस सर्वाग सुन्दर शरोर पर घढ़िया राज चस्नों के 
स्थान पर दिगम्बरल शोभित होने लगा। जो कोमल शरीर 
आजतक राज्य की विपुल समृद्धि के मध्य में पालित हुआ था । 
और जिसकी तप्त सुवर्ण के समान ज्योति ने कभी उप्ण समीर 
का स्पश तक नहीं किया था, वही मोहक प्रतिमा आज सयम 
कफनी से आच्छादित हो गई । संसार के पापों को धो डालने 
के निमित्त भगवान्‌ ने सच्र पुण्य सामग्रियों का त्याग कर दिया । 
जिस शरीर की शोभा को ससार कीच में फँसे हुए प्राणी अपना 
सर्वस्ख सममले हैँ, उसी को प्रश्ु ने केश लोच करके विन्नवष्ट कर 
दी। जिस भोग के क्षणभर के वियोग से ही संसारी लोग 
कातर हो जाते हैं, उसी भोग को भगवान्‌ मद्ावीर ने तिलमात्र 
खेद किये बिना ही तिलाँतली दे दी । परम सुन्द्री सुशीला पत्नी 
“यशोदा” प्रिय पुत्री “प्रियदशेना” जेप्रवन्धु “नन्दिवर्द्धन/ राज्य 
की अतुल लक्ष्मी इन सवा का त्याग करते हुए उन्हें रंच मात्र 
भी सोह नहीं हुआ । 
दीज्षा श्रहदण किये पग्चान्‌ उसी समय प्रभु को मन.पर्येय 
ज्ञान की प्राप्ति हुई । यह दिन डेसा के ५६९ वर्ष पूवे सार्गशीर्ष 
रृष्णु दशमी का था । 
भगवान्‌ का भ्रमण । 


भगवान्‌ महावीर के भ्रमण का बहुत सा च्रृतान्त गत मनो- 
चैज्ञानिकखण्ड में दिया जा चुका है। अतः इस स्थान पर 
उसको पुनवोर देने की आवश्यकता न थी। पर कई घटनाएँ 
ऐेसी रह गई हें 'जो “मनोवैज्ञानिक खण्ड' में छूट गई हैं और 
जिनका दिया जाना थहां आवश्यक है । 


अगवार मद्दावीर र१छ 


नाइक सा 7 
सब से श्रथम भगवान्‌ महावीर पर शुवाल का उपसगे हुआ 
जिसका वर्णन पहले किया जा चुका है। एक ससय भगवान्‌ महावीर 
अमण करते करते “माराक” नामक ग्राम के समीप आये | वहाँ 
पर “दुई जान्तक” जाति के संन्यासी रहते थे । उन संन्यासियों 
का कुलपति महावीर के पिता राजा सिद्धाथ का वढ़ा मित्र था । 
उसने एक चतुसोस उसी शान्त स्थान में व्यतीव करने की उनसे 
प्राथना की | ममता रहित होने पर भी महाचीर ने उसे योग्य 
स्थान सममः वहाँ पर रहना खीकार किया। उस कुलपति ने 
तब समतावश होकर उनके लिये एक फूस का मोपड़ा वना 
दिया। वषोकाल में पानी वरसने के कारण उस मोॉपडी पर 
बहुत सा हरा घास जम गया | उसे देख कर आराम की गायें 
घास खाने के लोभ से वहाँ आकर चरने लगीं । दूसरे तपस्वियों 
नेतों अपनी मॉंपडियों के आगे से गायों को भगा दिया पर 
महावीर विलकुल निश्वेष्ट रहे । यहां तक कि उन गौओं ने उनकी 
सारी मॉपड़ों को ठण रहित कर दी । यह देख कर कुलपति को 
बड़ा खेद हुआ, उसने उस विषय में महावीर को कुछ उपदेश 
दिया, उसके वाक्यों को सुन कर प्रभु ने सोचा कि मेरे कारण 
इन सब लोगों को खेद होता है, अतः अब मेरा इस स्थान पर 
रहना ठीक नहीं । उसी समय प्रमनुन निन्नाकित पाँच अभिम्न ह 
घारण किये १-अ प्रीति कर स्थान पर कभी न रहना (३) आय: 
भौन घारण करके ही रहना (४) अचखलि पात्रमें भोजन करना। 
(५) गृहस्थ का विनय नहीं करना। इस प्रकार पांच अमिम्रह घारण 
करके वे चतुमोस के पन्‍्द्रह दिन व्यतीत होने पर नियम विरुद्ध 
डोते हुए भी वहां से चल कर “अस्थिक” नामक आराम में आये । 


२१५ संगत नहा 


रे $ आहट, 

प्रभु ने वह चतुमोस वही व्यतीत करना चाद्दा, पर ग्राम 
के लोगों ने उन्हे रोते हुए फहा कि यहां पर एक यक्ष रहता है | 
चह यहां पर किसी को नही रहने देता। जो कोई हठ करके 
यहां पर रात रहता है उसे वह वड़ी निदेयना से मार डालता 
है । इसलिये आप कप। करके पास ही के इस दूसरे स्थान पर 
चतुर्मास निर्गेमनन कीजिए । पर प्रभु ने उनको बात को स्वीकार 
न कर वही रहने की आज्ञा मांगी। लाचार दुखित छृद्यसे उन्होंने 
उन्हें वहां रहने की थाज्ञा दी। प्रभु एक कोन मे कायोत्सगे 
करके खड़े हो गये । सन्ध्या को उस मन्दिर के पुजारी ने भी 
उन्हे वहां रहने से सना किया, पर प्रभु ने मौन घारण कर 
रक्‍्खा था । वे किसी प्रकार वहां से विचलित न हुए । 

क्रमशः रात्रि हुई | वह यक्ष मन्दिर में आया, महावीर को 
वहां देखते द्वी वह क्रोध से आग बबूला हो गया, उसने उनको 
सयभीत करने के निमित्त भयद्भधुर 'अट्टद्यस किया । वह अद्ृद्यास 
सारे आकाश में गूंज कर वायु पर नृत्य करने लगा। पर महा- 
वीर उससे तनिक भी विचलित न हुए। तत्पश्थात्‌ उसने भप्रकुर 
हाथी, पिशाच आदि का रूप धर कर महावीर को डराना 
चाहा, जब वह इन प्रयत्नों में भी श्रसफल हुआ तो भयद्व/ सर्प 
का रूप धारण कर उसने उनको स्थान २ पर ज़ोर से डसना 
प्रारम्भ किया | पर तपस्या के तेजोमय प्रभाव से उस विप का 
भी उन पर कुछ असर न हुआ । वे पूवंवत्‌ अटल रहे । रसके 
पश्चात्‌ उसने और भी कई प्रकार से उन्हे कष्ट पहुँचाना चाहा ईें 
पर जब सब तरह से वह हार गया तो वह बहुत विस्मित हुआ | 
इन्हे उसने महाशक्तिशाली समझ कर नमस्कार किया और 


अऋगवान महावीर न्श्दृ 


कहने लगा-“दयानिधि ! तुम्हारी शक्ति को न समझ कर मैंने 
मुम्हारे अत्यन्त अपराध किये हैं इसके लिए मुमेक्षमा कोजिये” । 

महावीर ने कहा-“यक्ष ! तू वास्तविक तत्व को नहीं सम- 
मता है । इसलिए जो यथाथ तत्व है उसे सममझ-चीनराग में 
देव बुद्धि, साधुओं में गुरु चुद्धि और शात्रों में घर्मे चुद्धि सर । 
अपनी ही आत्मा के समान सव की आत्मा को समझ । किसी 
की आत्मा को पीढा पहुँचाने का संकल्प मत रख | पूर्व किए 
हुए पापा का पतश्चाताप कर | जिससे तेरा कल्याण हो |” 

महावीर के उपदेश से यक्ष ने सम्यक्त को धारण छिया | 
ओर फिर नमस्कार करके चला गया । चतुमोस वहां पर व्यतीत 
कर श्रमण करते हुए प्रभु एक बार फिर 'मोराक' नामक गम में 
झाकर वहां के उद्यान में ठहरे। वहां पर एक “अच्छन्दका 
नामक पाखण्डी रहता था | वह बढ़ा दुराचारो था। और मन्त्र 
सन्त्र का ढोग कर लोगों को ठया करता था। महावोर ने 
उसके पाखणड को दूर कर उसे शभ्रवोधा । 

यहा से चल कर विद्दार करते करते श्रभु श्वेतान्चरी' के 
समीप आये । यहां से कुछ दूर पर “चण्डकौशिक” नामक 
दृष्टि विष सपे का निवास स्थान था। वहां पर ज़ाकर उन्होने 
उसे ससमकित का उपदेश दिया | जिसका विस्तृत बणन मानों 
वैज्ञानिक के खण्ड में किया जा चुका है । 

“कौशिक” सर्प का इस अकार उद्धार कर भगवान्‌ “उत्तर- 
बाचाल' नामक ग्राम के समीप आये । एक पक्ष के उपवास का 
इन्त होने पर पारणा करने के सिमित्त वे ग्राम में 'नागसन 
नामक श्रृहस्थ के घर गये । उसी दिन उसका एकलौता पृत्र 


२५७ भगवान्‌ महावोर 


रण जद 

खारह वर्ष के पश्चात्‌ विदेश से आया था। जिसका उत्सव 
अनाया जा रहा था। ऐसे ससय में भगवान्‌ उसके यहां गोचरी के 
“निमित्त पधारे । उन्हें देखते द्वी वह आनन्द से पुलकित हो डठा। 
ओर अपना अहो भाग्य समझ उसने बडे ही भक्ति भाव से 
भोजन करवाया । 

यहां से विहार करके श्रभ्चु श्वेताम्वी! की ओर चले । यहां 
को राजा बड़ा ही जिन भक्त था। भगवाव्‌ का आगमन सुन 
कर बड़े हपे के साथ अपने कुट्ठम्ध और प्रजा जनों के सहित 
उनके दृशनाथ आया । और बड़े दी भक्ति भाव से उसने श्रम 
की वन्दना कोी। यहां से विहार करते हुए प्रभु अनुक्रम से 
“छुरमसिपुर' नामक नगर के ससीप आये | यहां पर गंगा नदी 
को पार करना पड़ता था। इसलिए प्रभ्रु दूसरे मुसाफिरों के 
साथ में एक नाव पर आरुढ़,हो गये । 

इसी खान पर उनके त्रिपुष्ट योनी का बैरी उस सिंह का 
जीव जिसे कि उन्होंने सारा या “झुदुष्ट”! नामक देव योनि में 
रहता था। महावीर को देखते ही उसे अपने पूर्ण भव का 
स्मरण हो आया । क्रोधित होकर बदला चुकाने के निमित्त 
उसने उन पर उपसगे करना शुरु किया । इस उपसर्ग का वर्णन 
भी हम पहले कर चुके हैं | उस उपसर्ग को कम्बल और सम्बल 
नामक दो देवों ने दूर किया। और भगवान्‌ को सकुशल नदी 
पार पहुँचा दिया । है 

भगवान्‌ अपने चरण कमलों से गंगा नदी की रेती को 
पविन्न करते हुए आगे जा रहे थे, इतने ही में “पृष्य” नामक'' 
(एक ज्योतिषी ने पीछे से रेतीं में.मुद्रित हुए, उनके चरण चिन्हों 
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को देखा । वह सामुद्रिक लक्षण का ज्ञाता था | उसने सोचा कि 
अवश्य इस राह से कोई चक्रवर्ती अभी गया है। उसे अभ्री 
तक राज्य--प्राप्त नहीं हुआ है । पर शीघ्र द्वी द्ोगा | क्‍या ही 
अच्छा हो यदि किसी छल के द्वारा उसके राज्य पर में अधि- 
छित हो जाऊं। ऐसा सोचता हुआ चह वहाँ से उघर को 
चला । आगे जाकर देखता क्या है कि एक अशोक वृक्ष के नीचे 
महावीर प्रभु फायोत्सग में खडे हैं। उनके मस्तक पर मुकुट 
चिन्ह और भुजाओं में चक्र चिन्ह दिखाई दे रहे थे । ज्योतिषि 
ने सोचा कि यह कैसा आम्रर्य्य है। चक्रवर्ती के तमाम लक्षणो* 
युक्त यह व्यक्ति तो भिल्लुक है। अवश्य ये सामुद्रिक शास्त्र 
किसी भूठे पाखण्डी ने बनाए हैं । 

ज्योतिषों के मन की यह वात अवधि ज्ञान के द्वारा इन्द्र को 
माल्म हुई, इन्द्र तत्काल वहाँ आया और उसने उस ज्योतिषी 
को कहा--ओ सूख ९ तू शात्र की निन्‍दा क्यो कर रहा है 
शाद्षकार कोई भी वात असत्य नहीं करते । तू तो अभी तक केवल 
प्रश्भु के वाह्य लक्षणों को ही जानता है। उनके अन्तलेक्षणो से 
तू अभी तक अपरिचित ही है । इन प्रभु का मांस और रुधिर 
दूध के समान उज्ज्ववल और सफेद है । इनके मुख कमल का 
श्वास कमल की खुशबू के समान सुगन्धित है। इनका <रीर 
विल्कुल निरोगी और मल तथा पसीने से रहित है। ये तीनों 
लोक के खामी, धर्मचक्री और विश्व को आश्रय देने वाले 
सिद्धार्थ राजा के पुत्र महावीर हैं । चौसठों इन्द्र इन के सेवक 
हैं । इनके सन्मुख चक्रवर्ती किस गिनती में है। शास्त्र में कहे' 
हुए सब लक्षण बराबर हैं | इसके लिये तू जरा भी खेद न कर। 
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मैं तुके इच्छित फल दूंगा, इतना कह कर इन्द्र ने उसे उसकी 
इच्छानुसार-फल प्रदान किया तत्पश्नात प्रभु की वन्‍्दना कर वह्‌ 
वापस चला गया | 


“गोशाला” की कथा 


अपने चरण कमलों से पृथ्वी को पविन्न करते हुए भगवान्‌ 
महावीर अनुक्रम से राजगृह नगर में आये। उस नगर के समीप 
नालन्दा नामक एक भूमि भाग था । उस भूमि भाग को एक 
विशाल शाला में प्रभु पधारे । उस स्थान पर वर्षोकाल निर्मम 
करने के निमित्त उन्होने लोगों की अनुमति ली। तत्पश्वात्‌ मास- 
क्षपण ( एक एक सास के उपवास ) करते हुए प्रभु उप शाला 
के एक कोने में रहने लगे । 
उस समय से “मखली” नामक एक मख्य था, उसकी स्री का 
नाम भद्रा था। ये दोनों पति-पत्नि चित्रपट लेकर स्थान स्थान 
पर धूमते थे । अनुक्रम से फिरते हुए ये “शखण” नामक प्रार 
गये । वां एक त्राक्षण की गोशाला में उस एक पुत्र हुआ। 
इससे उसका नाम भी उन्होंने “गौशाला” रक्खा । जब वह 
अनुक्रम से युवक हुआ तब उसने अपने पिता का रोज़गार 
सीख लिया । “गौशाला” खभाव से हो कलह प्रिय था। माता 
पिता के वश में न रहता था। जन्म से ही यह लक्षणहवीन 
ओर पिचक्षण था) एक थार वह माता पिवा के साथ कलह 
करके खतंत्र भिक्ता के लिए निकल पढ़ा। और घूमता घूमता 
राजगृह नगर में आया | जिस शाला को भगवान महावीर ने 
# चित्रकला के जानने वाले भिक्तुझ वियेष । 
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अलंकृत कर रक्खी थी, उसी में आकर यह भी ठद्दरा। इधर प्रभु 
मासक्षपण का पारण करने के निममित्त शहर में गये । और 
इन्होंने “विजयश्रेष्टी” के यहां आह्वार लिया । उस समय आकाश 
से देवताओं ने रत्रबृष्टि, पुष्पवृष्टि वगेरह् पांच दिव्य प॑ प्रकट 
किये । इस सवाद को सुन कर “गोशाला” बड़ा विस्मित हुआ । 
उसने सोचा कि यह्‌ मुनि कोई सामान्य तो मालूम नहीं होता । 
क्योकि इसको भोजन देने वाले के घर में जब ऐसी समृद्धि हो 
गई, तब तो अवश्य दवी यह कोई घढ़ा आदमी है । इसलिये 
में तो अब इस पाखण्डमय व्यवसाय को छोड़ कर इसका 
शिष्य हो जाऊं क्योंकि यह गुरु कभी निष्फल नहीं जायगा | 
कुछ समय के पश्चात्‌ जब प्रभु आये तो “गौशाला” उनके समीप 
पहुँचा और तमन करके बोला “भ्रभो । मैंने तो सुज्ञ होकर भो 
अभीतक आप के समान्‌ महापुरुष को नहीं पदचाना। यह 
मेरा दुभोग्य था । पर अब मैंने आपको पहचान लिया है. अतः 
मैं आपका शिष्य होऊंगा । आज से एक मात्र तुम्ही मेरे शरण 
दाता हो ।” इतना कह कर वह उन्तके उत्तर की प्रतोक्षा करने 
लगा । पर प्रभु ने उसके उत्तर में कुछ न कह कर मौन धारण 
किया। इधर “गौशाला” मनही मन प्रझलु में गुरु भक्ति रख भित्ता- 
चृत्ति से अपना निवोह करने लगा। वह द्न-रात प्रभु के साथ 
रहने लगा । कुछ शिनों पश्चात्‌ प्रभु का दूसरा मास क्षपण पूरा 
हु आ। उस दिन उन्होंने “आनन्द” नामक ग्रहस्य के यहां आहार 








जिसके यहा तीर्थंफर भोजन लेते हैं। उसके यहा देवना लोग रल्बृष्टि 
आदि पाच दिव्य प्रकट उरते ईं-ऐस ।जेनशाखों का कथन है । 
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हज “+पमबलेकन्न- 


लिया । तीसरे मास क्षपण के पूर्ण होने पर “सुनन्द” नामक 
गृहस्थ के यहां आहार लिया। “गोशाला”' भी भिक्षाव्त्ति से अपना 
निवोह करता हुआ दि्नि-रात प्रभु के साथ रहने लगा । 

एकवार कार्तिकमास की पू णिमा के दिन “गौशाला” ने सोचा 
कि ये बहुत बड़े ज्ञानी हैं, ऐसा में सुनता रहता हूँ । आज में 
सखयं इनके ज्ञान को परीक्षा करके देखूंगा | ऐसा विचार कर 
उसने महावीर से पूछा---'प्रभो” आज प्रत्येक घर मे वाषिक 
महोत्सव होगा । ऐसे संगलमय समय मे मुझे क्या भिक्षा मिलेगी 
इसके उत्तर में “सिद्धार्थ” नामक देवता ने महावीर के हृदय में 
प्रवेश कर कह्दांइ8---“भद्र ! श्राज तुम्हे खट्टा, मट्ठा कूर धान्य 
( विशेष प्रकार का अन्न ) ओर दक्षिणा में खोटा रुपया मिलेगा” 
यह सुन “गोशाला” प्रातःकाल से ह्वी उत्तम भोजन की तलाश से 
घर घर भटकने लगा। पर उसे कही भी मिक्षा न मिली । अन्त- 
में जब सायंकाल हुआ तब एक सेवक उसे अपने घर ले गया। 
ओर खट्टा सट्टा ओर कूर का अन्न भित्ता में दिया । अत्यन्त छुधा- 
तुर होने के कारण वह उस अज्ञ को भी खा गया। तत्पश्चात्‌ 
जाते समय उसने उसे एक खराब रुपया दक्षिणा में दिया | यह 
सब देख कर वह अत्यन्त लत्विद हुआ । इस घटना से उसने 





#--दैमचन्द्राचाय्य ने लिखा ऐ कि जिस समय प्रभु भ्रमण को निकले ये 
उमर समय इन्‍्द्र ने उपसगों से श्नका रप्ता करने के लिए “सिद्धां” नामक देवता को 
अदृश्य रुप से रहने की आशा दी थी। यद्द “सिद्धार्थ” हमेशा श्नके साथ रहता था । 
ओर जद कोई पश्नोत्तर का काम पढ़ता, उस समय महावीर के ददय में प्रवेश कर 
यट उसका जवाब देता था । है 


भगवान भद्ावीर ग्रर्‌ 
“पच्च्च्ह्क्रमा 


*जो होनहार होता है चही होता है” इस नियतिवाद के सिद्धान्त 
को अहण किया ! ह॒ 

यहां से विहार कर प्रभो 'कोहाक' और 'खरणख्' स्थानों में 
विचरते हुए त्राह्मण ग्राम में आये । इस श्राम में मुख्य दो मुहलले 
थे । जिनके नन्‍्द और उपनन्द दोनों भाई मालिक थे। भगवान्‌ 
महावीर तो आहार लेने के निमित्त नन्‍्द के मह॒ल्े मे गये, वहां पर 
उन्हे नन्‍्द ने बड़ी ही भक्ति पूवेक आद्वार करवाया। इधर “गौशाला” 
उपनन्द का बड़ा घर देख उधर गया । उपनन्द की ञआज्ञा से उसकी 
एक दासी इसे वासी चावल का आहार देने लगी । यह देख 
“गौशाला”” उपनन्द का तिरस्कार करने लगा । इससे क्रोधित हो 
उपनन्द ने दासी को कहा कि यदि यह अन्न नलेता हो तो इसके 
सिरपर डाल दे। दासी ने ऐसा द्वी किया । इस पर “गौशाला” ने 
अत्यन्त क्राधित होकर कहय कि “यदि मेरे गुरु में तप का तेज 
हो तो यह मकान जल कर भस्म हो जाय ।” प्रश्चु का नाम 
सुन कर आस पास रहने वाले व्यन्तरों ने उस घर को घास के 
पूले की तरह भस्म कर डाला। यहां से विहार करके भगवान्‌ 
मद्ावीर “चम्पापुरी' नगरी को पधारे। यहां पर उन्होंने दो दो 
मास क्षपण करने की प्रतिज्ञा लेकर तीसरा चतुमास व्यतीत 
करना आरम्भ किया । चतुमोस समाप्त करके “गौशाला” सहित 
प्रभों फिर 'कोल्लाक (नामक आम में आये!। वहां एक शून्य गृह के 
अन्दर वे कायोत्सग करके ध्यान मम्न हो गये । “गौशाला” बन्द्र 
की तरह चपलता करता हुआ उसके द्वार पर बैठ गया | 

उस आम के खामी को “सिंह” नामक एक पुत्र था। नव- 
यौवनावस्था में होने के कारण वह अपनी “विघुन्मती” दासी के 
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रा 
साथ रवति क्रीडा करने के निमित्त उस शुन्य ग्रह में आया.-। 
उसने ऊंचे स्वर से कद्द “इस गृष्ट में जो कोई साधु, ब्राह्मण 
या मुसाफिर दो वह बाहर चला जाय” । प्रश्चु वो कायोत्सग से 
होने के कारण मौन रहे, पर “गौशाला” इन शब्दों को सुनने पर 
भी कुछ न वोला । वह चुपचाप सब बातो को देखता रहा । 
जब उस युवक को कोई ग्रत्युत्तर न सिला तब उसने उस दासी 
के साथ वहुत समय तक काम क्रीड़ा को । तत्पश्चात्‌ू जब वह 

घर से बाहर निकलने लगा, उस समय द्वार पर चैठे हुए० 
“गौशाला” ने उस “विघुन्मती” का हाथ से स्पशे कर लिया । 
(जिससे वह चीख मार कर वोली-स्वामी किसी पुरुष ने मुझे स्पशे 
किया । यह छुन “सिंह” ने गौशला को पकड़ कर खूब पीटा । 
जब बह चला गया तब गौशाला ने कद्दा--स्वामो ! तुम्हारे होते 
हुए मुझ पर इतनी मार पड़ी ? यह सुन कर “सिद्धाथ” ने उनके 
शरीर में प्रविष्ट होकर कहा तू हमारे समान शील क्यो नही 
रखता ? द्वार में बेठ कर इस श्रकार चपलता करने से तो 

उसका दण्ड मिलता ही है । 

यहां से विहार कर प्रभु 'कुसार” नामक सन्निवेश में आये। 
वहां के चम्पक रमणीय उद्यान में वे अतिमा धर कर रहें | इस 
आम में “कुपन” नामक एक कुम्हार वढ़ा धनिक था। मदिरा- 
पान का इसको भयझुर व्यसन था । उस समय की शाला से मुन्ति 
चन्द्राचाय्य नामक पाश्चेनाथ प्रभु के एक बहु श्रुत शिष्य रहते 
थे। वे अपने शिष्य वद्धनसूरि को गच्छ के पाटे पर विठा कर 

स्वयं “जिनकल्प” का दुष्कर अति कर्म करते थे । तप, सत्य 


है 


अत, एकल और बल ऐसी पांच भ्रकार की ठुलना करने के 
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प्सतेलान्द 
नमित्त वे समाधि पूर्वक रहते थे। एक दिन “गौशाला” जब 
भिन्षा वृत्ति के निमित्त ग्राम में गया तव उसने इन रंगीन बस्रो 
को धारण करने वाले और पात्रों को रखनेवाले साधुओं को देख 
कर उनसे पूछा “तुम कौन हो ९” उन्होंने कहा कि हम श्री 
पाश्चनाथ के निर्मन्‍्ध निगाएठ शिष्य हैं। “गौशाला” ने हंसते हंसते 
कहा कि “क्यों व्यथे मिथ्या भाषण करते हों। नाना पकार 
के वस्र और पात्रों को रखते हुए भी तुम निमेन्‍्थ हो ? केचल 
ब्वेट भरने के निमित्त द्वी शायद इस पाखण्ड की केस्पना की 
है ।” इस प्रकार होते होते उनका वाद बढ़ गया तब क्रोध में 
आकर “गौशाला” ने कहा कि तुम्हारा उपाश्रय जल जाय, उन्होंने 
कहा कि तेरे बचनों से हमारा कुछ भी नहीं विगड़ सकता। 
सुन लज्जित हो “गौशाला” भगवान्‌ महावीर के समीप आया 
ओर उसने कहा कि प्रभो। तुम्हारी निन्‍दा करने वाले सम्रन्थ साधुओं 
को मैंने शाप दिया कि तुम्हारा उपाश्रय जल जाय, पर न जला, 
इसका क्या कारण है ? “सिद्धाथ” ने उत्तर दिया---“अरे सूख! वे 
श्री “पाश्चनाथखामी” के शिष्य हैं। तेरे शाप से उनका क्या अनिष्ट 
हो सकता है । है 
यहां से रवाना होकर प्रश्चु 'वोटाक' नाप्रक भ्रम से आये | 
वहां पर चोरों को ढूँढने वाले सरकारी मनुष्यों ने प्रभु को और 
“मौशाला” को मिक्षुक वेषधारी चोर समझ कर पकड़ लिया 
आर उनको बांध कर छुंए में ढकेल दिया, इसी अवसर पर 
“सोमा” और “जयन्ति” नामक दो साध्वियें उघर आ निकली । 
इस संवाद को सुन कर उन्होंने अनुमान किया कि कहीं ये साधु 
अन्तिम तीथंकर भगवान्‌ तो नहीं है | यह से कर वे वहाँ आई। 
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और प्रभु की ऐसी स्थिति देख कर उन्होंने सिपाहियों से कहा--- 
झरे मूर्खों तुम क्यों मरने की इच्छा कर रहे हो । ये तो सिद्धार्थ 
राजा के पुत्र अन्तिम तीर्थंकर भगवान्‌ मद्दावीर हैं । यह सुनते 
ही उन लोगो ने डर कर भगवान्‌ को बाहर निकाला और अपनों 
भूल के लिये क्षमा मांग कर चले गये । 

क्रमल भ्रमण करते करते प्रभु चौथा चतुमोस व्यतीत करने 
के शिए “प्रुष्ठ चम्पा” नामक नगरी में आये । यहां पर उन्होने 
चार मास ज्षपण (चार मास के उपवास ) किया | वहां से 
चल कर “कृनमद्॒ल” नामऊ प्रास मे गये। उस नगर में कई 
पाखरडी रहते थे । उनके मद्दलले के मप्य में एक देवालय था ॥ 
घसमे उनके कुल देवता की प्रतिमा थी । उसके एक कोने में भग- 
वान कायोत्सग लगा कर स्तम्भ की तरह खड़े दो गये | माघ का 
मास था। कड़ाके की शीत पड रही थी। आधीरात व्यतीद 
होने पर वे सब लोग अपने स्त्री बच्चों सहित वहां आये | और 
सद्य पी पी कर बद्दां नाचने लगे । यह देख कर गौशाला हस कर 
बोला “अरे! ये पाखण्डी कौन हैं ? जिनकी स्त्रियां भो इस 
प्रकार मद्यपान कर नृत्य करती हैं | यह सुनते ही उन सब लोगों 
ने “गौशाला” को निकाल वाहर किया । अब कड़ाके की शीत के 
अन्दर “गीौशाला” अह्ल सिकोड़ सिकोड़ कर दाँत बजाने लगा । 
जिससे उन लोगों को दया आ गई और वे पीछे उसे वहां ले 
आगे | कुछ समय पश्चात्‌ जब उसकी सर्दी दूर दो गई, चह फिर 
उसी प्रकार धोला, जिससे उन लोगों ने फिर उसे निकाल दिया 
और कुछ समय पश्चात्‌ उसी प्रकार वापिस उसे ले आये इस 
प्रकार तीन धार उसे निकाला और वापस लाये, चौथी बार जब 

श्प्‌ 
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उसने ऐसा ही कहा तो लोग उसे मारने को तैयार हो गये । पर 
चृद्धों ने यह समझा कर लोगों को शान्त किया कि यह तो पायल 
है। इसकी वात पर क्रोध न करना चाहिए | 

इस प्रकार स्थान स्थान पर अपनी वेवकूफी से सज्भा पाता 
हुआ “गौशाला” प्रभु के साथ विचरण करने लगा । अन्त में मार 
खाते खाते जन्न वह घवरा गया तब एक ऐसे स्थान पर जहां से दो 
रास्ते अलग होते थे; प्रभु से कहने लगा-भगवन! अब में 
आपके सार्थ नहीं चल सकता क्योंकि झुमे कोई गालियां देता 
है, कोई मारता है और कोई अपमान करता है। आप किसी से 
कुछ भी नहीं कहते हैं | आपको जब उपसर्ग होते है. तव मुझे भी 
उपरूर्ग उठाना पड़ता है। लोग पहले मुमे मारते हैं। और 
पीछे आपको मारते हैं । ताडबृक्ष की सेवा के समान आपकी 
निष्फल सेवा करने से क्या लाभ | इसलिये अब में जाता हूँ । 
शेसा कह कर जिस रास्ते महावीर जा रहे थे उससे दूसरे 
रास्ते पर वह चला गया । 

आगे जाकर वह ऐसे जंगल में जा पड़ा जहां पर पांचसौ 
चोरो का अड्डा था। चोरों ने इसे देखते ही मारना शुरु किया । 
पश्चात्‌ एक चोर इसके कंधे पर चढू कर इसे चाबुक से मार 
कर चिलाने लगा ! जब इसका श्वास मात्र बाकी रह यया तब 
वे,इसे छोड़ कर चले गये, उस समय इसे बडा पश्चात्ताप हुआ । 
हाय | यदि प्रभु का खाथ न छोड़ता तो मेरी यह दुर्गेति न होती । 

इधर भ्रगवान्‌ भ्रमण करते करते माघमास में “शालिशोषे” 
नामक आस में आगे । वहां के एक उद्यान में वे ध्यानम्ध हो 
गये ।.इसी ब्राग मे एक व्यंत्तरी रहती थी, यह भगवान्‌ के 
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त्रिपुष्ट वाले भव में इनकी “विजयवती” नामक स्री थी। उस 
भव में इन्होंने इसका वड़ा अपसान किया था, उसो का चदुला 
चुकाने के निमित्त उसने इन पर उपसग करना प्रारंभ किया। 
उसने उस कड़ाके की सर्दी में वफे की तरह ठण्डी हवा चलाना 
प्रारंम किया । और उसके पीछे अत्यन्त शीतल जल के बिन्दू 
प्रभु के नम्न शरीर पर डालने लगी । रात भर वह इस प्रकार 
उपसर्ग करती रही। पर प्रभु इससे तनिक भी विचलित न हुए । 
प्राव.काल तक उनको विचलित न द्वोते देख वह बड़ी विस्मित 
हुई, और अन्त में पत्चाताप पू्वक प्रग्ु से प्रार्थना कर चह 
अन्तद्धान हो गई। 
छुछ समय पश्चात्‌ इधर उधर भ्रमण करता हुआ “गौशाला” 
प्रशु के पास आ गया, और कई प्रकार को क्षमा प्रार्थना कर 
उनके साथ भ्रमण करने लगा । वह चातुमोस प्रभ्ु ने “आल- 
म्मिका नामक नगरी में व्यतीत किया, वहां से प्रभु कुंडक, 
मर्देन, पुरिमताल, उप्णाक आदि स्थानों में गये | प्रायः इन सभी 
खानो में “गौशाला” ने अपनी मूलता के कारण मार खाई। 
वहां से विहार कर प्रश्चु ने आठवां चतुमोस मासक्षपण के 
साथ राजगृह में व्यतीत किया-उसक्े पश्चात्‌ उन्होने सोचा कि 
अभी तक मुझे कर्मों की निजरा करना शेप है । यह सोच कर 
कर्मो की निजेना करने के निमित्त “गौशाला” सहित वे वञ्रभूमि, 
झुद्धभूमि और लाट बगैरद्द स्लैच्छ भूमि में गये । इन स्थानों 
पर स्‍्लेच्छ लोगों ने प्रभु पर नाना प्रकार के भयंकर उपद्रव 
किये, कोई उनकी निन्‍्दा करता तो कोई हंसी, कोई दुष़् भावों 
के वशीभूत दो कर शिकारी कुत्तों को उन पर छोड़ता तो काई 
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उन्हें लकड़ी से मारता । पर इन उपसर्गों से कर्मों का क्षय होता 
है । यह समक कर श्रभु ठुख की जगह हृ॒षे ही पाते थे । कमें- 
रोग की चिकित्सा करने वाले (प्रभु कम का क्षय करने में सहा- 
यता देने वाले स्लेच्छों को वन्घु से भी अधिक मानते थे | घूप 
ओर जाड़े से रक्षा करने के निमित्त प्रसु को आश्रयखान भी 
नहीं बिलता था । छः सास तक घर्स जागरण करते हुए वे ऐसे 
ही स्थानों में धूप और जाड़े को सहन करते हुए और एक वृत्त 
के तले रह कर उन्होंने नौवां चतुमोस निर्ममद किया | 

वहां से विहार कर प्रभु “गौशाला” के साथा सिद्धाथपुर 
आये । वहां से कूर्मंगांव की तरफ प्रस्थान किया, मार्ग में एक 
तिल के पौधे को देख कर गौशाला ने उनसे पूछा “स्वामी ! यह्‌ 
तिल का पौधा फलेगा या नहीं। भवितव्यता के योग से खय॑ 
महावीर मौन छोड़ कर बोले--“भद्र ! यह तित्र का पौधा 
फलेगा । और इससे सात तिल उत्पन्न होंगे।” अभु की इस 
बात को असत्य करने के निम्नित्त गौशाला ने उस पौधे को 
उखाड़ कर दूसरे (स्थान पर रख दिया । दैवयोग से उस प्रदेश 
में उसी समय एक गाय निकली उसके पैर का जोर लगने से वह 
पौधा वहीं पर लग गया । 

यहां से चल कर भ्रभ्चु कूमे आम गये । वहां पर “गौशाला” ने 
“वैशिकांयेन” नामक एक तापस को देखा । श्र्नु का साथ छोड़ 
कर वह ठत्काल वहां आया, और तापस को पूछने लगा--“अरे 
तापस ) तू क्या तत्व जानता है ? बिना कुछ जाने तू क्‍यों 
पाखण्ड करता है ।” यह सुन कर भी वह कज्षमाशील तापस कुछ 
न बोला । तब गौशाला बार बार उसे उस्री प्रकार के कठोर 
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चचन कहने लगा । अन्त में तापस को क्रोध चदू आया और 
उसने “गौशाला” पर “तेजोलेश्या” का प्रहार किया | अब तो 
अनन्त अभि की ज्वालाएं “गौशाला” को भस्म कर देने के लिए 
उसके पीछे दौड़ीं, जिससे गौशाला चहुत द्वी भयभीत हो कर 
प्राहिमान्‌। त्राहिमान !! करता हुआ प्रभु के पास आया। भ्रथ्ु ने 
गौशाला की रक्षा के लिए दयाद्रं हो उसी समय “शीतलेश्या” 
को छोड़ी जिससे वह अप्नि शान्त हो गई । यह दृश्य देख वह 
तापस्त बढ़ा विस्मित हुआ और प्रभु के पास आकर कहने 
लगा | “भगवनू ! में आपकी शक्ति से परिचित न था। इस- 
लिए मुझसे यह विपरीत आचरण हो गया, इसके लिए मुमे 
क्षमा करें ।? इस प्रकार क्षमा याचना कर वह अपने स्थान पर 
गया। पश्चात्‌ “गौशाला” ने प्रभु से पूछा “भगवन्‌ ! यह 
“तेजोलेश्या” किस प्रकार प्राप्त दोती है १” प्रभु ने कहा--जो 
मनुष्य नियम-पू्वक “छट्ट” करता है, और एक मुष्ठी “कुस्माध” 
तथा अअखलि-मात्र जल से पारणा करता है । उसे छः मास के 
अन्त में तेजोलेश्या प्राप्त होती है ।? 


कूम ग्राम से विहार कर प्रभु फिर सिद्धार्थपुर की ओर आये 
भार्ग में चही तिल के पौधे वाला प्रदेश आया। वहां आकर 
“गौशाला” ने कहा “भगवन्‌ , आपने जिस तिल के पौधे की वात 
कही थो वह लगा नही।” महावीर'ने कद्वा--“लगा है और यही 
है ।” तब गौशाला ने उसे चीर कर देखा । जब उसमें सात ही 
दाने नजर आये, तो चह बढ़ा आमख्योन्वित हुआ, अन्त में उसने 

सिद्धान्त निश्चित किया कि शरीर का पराक्तन करके जीबे 
पीछे जहां के तहां उत्पन्न होते हैं । 
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उसके प्रश्नात्‌ वह प्रभु का साथ , छोड़ कर “तेजोलेश्या 
साधने के निमित्ति 'आ्रावस्ती! नगरी गया । वहां एक कुम्हार की 
शाला में रह कर उसने प्रभु की वतलाई ह३ विधि से “तेजोलैश्या” 
का साधन किया । तदनन्तर उसकी परीक्षा करने के निमित्त 
वह एक पन्रघट पर गया, वहाँ अपना क्रोध उत्पन्न करनें के 
निमित्त उसने एक दासी का घड़ा कंकर मार कर फोड़ दिया। 
जिससे क्रोधान्वित हो दासी उसे गालियां देने लगी | यह देखते 
ही उसने तरकाल उस पर “तिजोलेश्या” का प्रह्मर किया, जिससे 
वह उसी समय जल कर खाक हो गई । 

एक बार पाश्चनाथ के छः शिष्य जो कि, चरित्र से भ्रष्ट हो 
गये थे, पर अष्टांग निमित्त के प्रकाएड परिडत थे, गौशाला से 
मिले। गौशाला ने उनसे अष्टाज्न निमित्त का ज्ञान भी हासिल 
कर लिया। फिर क्या था, “तेजोलेश्या” और “अष्टाइ निमित्त” 
का ज्ञान मिल जाने से उसने खय॑ अपने को “जिनेश्वर” प्रसिद्ध 
किया । और यही नाम धारण कर वह चारों ओर भ्रमण 
करने लगा । 

सिद्धाथे पुर से विहार कर प्रभु बैशाली, वाणीज्य, सानुया- 
ष्टिक, होते हुए स्लेच्छ लोगों से भरपुर “पेढ़ाण” नामक ग्राम 
से आये। इसी स्थान में भगवान पर सब से कठिन “सेंड्रभ” 
देव बाला उपसगे हुआ । इस उपसर्ग का वर्णन हम पूर्व खण्ड 
में कर आये हैं । अतः यहाँ दुदराने की आवश्यकता नहीं । 
: _ यहाँ से विहार कर प्रसु गोकुल, भ्रावस्‍्ती, कौशास्बी और 
वाराणसी नगरी होते हुए “विशालपुरी” आये । यहाँ पर जिन- 
दत्त नामक एक बड़ा ही धार्मिक श्रावक रहता था। चैसब का 
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योयनका नरगोम लक्दगनों हुंड प्रड 
आकर अगवानके आगे गस रचने लगी । 


स्सयती ऑशोलमयी रमशिया 


7॥.७६ & डिक ॥६ ही उिचकरा। शी । 
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क्षय हो जाने से वह “जीखेश्रेष्टि” के नाम से प्रसिद्ध था। वह 
जब उद्यान में गया तो वहां बलदेव के मंदिर में कायोत्सगे में 
लीन प्रभु को उसने देखा । अनुमान बल से यह जान कर कि 
“ये अन्तिम तीर्थंकर वीर प्रभु हैं ।”? वह बहुत प्रसन्न हुआ | 
उसने वढ़ी ही भक्ति से उनकी वन्दना की । उसके पश्चात्‌ उसने 
सोचा कि प्रभु को आज उपवास माल्स होता है, यदि ये उप- 
वास समाप्ति भेरे घर पर पारणा करें तो कितना अच्छा हो । इस 
प्रकार की आशा धारण कर उसने लगातार चार मास तक प्रभु 
की सेवा की, तीन दिन प्रञ्ु को आमंत्रित कर वह अपने घर 
गया। उसने बहुत से प्रासुक भोजन आहार देने के तिमित्त 
तैयार करवा रक्खे थे । वह बड़ी उत्सुकता से प्रभु की प्रतीज्ञा कर 
रहा था। पर दैवयोग से उस दिन प्रञ्"ु ने उधर न जाकर 
वहां के नवीन नगरसेठ के यहां आहार ले लिया । यह सेठ बड़ा 
मिथ्या दृष्टि ओर लक्ष्मी के मद्‌ से मदोन्मत्त था,। महावीर को 
देख कर इसने अपनी दासी से कहा कि जा तू उस साघु को 
भिक्षा दे दे। बह दासी काष्ट के पात्र,में “कुल्माष”& धानन्‍्य लेकर 
आई वही आहद्ार उसने महावीर को दिया। उसी समय देव- 
ताओं ने उसके यहां “पॉचदिव्य” प्रकट किये । यह देख कर. 
वह “जीखें श्रेष्टि” अत्यन्त दुखित हुआ । उसने मनही मन कहा 
“अहो ! मेरे समान मन्द भाग्य वाले को घिकवार है सत्र सब 
मनोरथ व्यथे गया, प्रभु ने मेश घर छोड़ कर दूसरी जगह 


आहार ले लिया ।” | 


# कुटमभाष---उड्द के वाकले । 
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श्राह्यर लेकर प्रश्चु तो अन्यत्न विहार कर गये। पर उसी 
उद्यान में श्री पाश्चनाथ खामी के केचली शिष्य पघारे हुए थे। 
उनके पास जाकर वहां के राजा ने तथा दुसरे लोगों ने पूछा, 
“भसगवन्‌ । नवीन श्रेष्टि और जी श्रेष्टि इन दोनों मे से किसके 
हिस्से में पुएय का अधिक भाग आया??। केवली ने उत्तर दिया-- 
“जी श्रेष्टि ” सब से अधिक पुण्यवान है। लोगों ने पूछा 
“कैसे ? क्योंकि उसके यहां तो प्रभु ने आहार लिया ही नहीं, प्रभु 
को आहार देने वाला तो नवीन श्रेष्टि है ।? केवली ने कद्दा-- 
“साों से तो उस जीख श्रेष्टि ने ही प्रभु को पारएत करवाया 
है और उस भव से उसने अच्युत देव लोक फो उपाजन कर 
संसार को तोड़ डाला है। यह चनवोनश्रेष्ठि शुद्ध भाव से 
रहित है । इस कारण इसे इस पारणे का फल इहलोक-सम्बन्धी 
ही, मिला दै ।,,जिस प्रकार कतेज्य के लिए किया हुआ पुरुषार्थ- 
होन मनोरथ निष्फल होता है उसी प्रकार भावनाहीन क्रिया का 
फल भी अत्यन्त अल्प होता है । 

यहां से विहार कर प्रभु “छुसुमा पुर” नामक श्रास से आये। 
वहां से भोगपुर, नन्दिमाम, मेढ़क भ्रास होते हुए प्रभु कौशाम्बी 
नारी में आये । 

कौशास्बी में उस समय “शतानिक” नासक राजा राज्य करता 
था । उसके म्गावतती नामक एक रानी थी । वह बड़ी धमोत्मा 
और परमस श्राविका थी। “शतानिक” राजा के सुगुप्त नामऊ मंत्री 
था, जिसकी “नन्‍्दा” नामक एक पत्नी थी। वह भी बड़ी 
धसरोत्मा और सगावती की परस सखी थी। उस नगरी में धना- 
वह नासक एक सेठ रहता था। उसके “मूला” नामक स्त्री 
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थी। पोष भास की कृष्ण प्रतिपदा को वीर भ्रभु यहां पर 
आये । उस दिन प्रभु ने भोजन के लिये बड़ा द्वी कठिन अभि 
अह धारण किया । 

“कोई सती और सुन्दर राजकुमारी दासीबृति करती हो । 
जिसके पेर मे लोह की वेड़ी पड़ी दो, जिसका सिर मुण्डा हुआ 
हो, भूखी हो, रुदन कर रही “हो । एक पग देहली पर और 
दूसरा पग बाहर रखे हुए खढ़ी हो और सच भिल्लुक उसके यहाँ 
आकर चले गये हों । ऐसी ख््री सूपढ़े के एक कोने में उद रख 

, कर उनका आद्वार सुझे करावे तो करूं अन्यथा चिरकाल तक 
मैं अनाहार रहेँ ।? 

इस प्रकार का अभिम्रह लेकर प्रभु प्रति-दिन गोचरी के 
समय उच्च नीच गृहों में फिरने लगे । पर कहीं भी उनको अपने 
अभिग्रह की पूर्णता दिखलाई न दी । इस प्रकार चार मास बीत 
गये । यह देख कर सब लोगो को बड़ा शोच हुआ। सत्रों ने 
सोचा कि अवश्य प्रभु ने कोई फठिन «अभिम्रह धारण कर 
रूवा है । सब लोग इस अभिग्रह को जानन को कोशिश करने 
लगे | राजा, रानी, मत्री, नगर-सेठ आदि समी चढ़े चिन्तित 
हुए । कोई ब्योतिषिया को बुलाकर यह वात जानने की कोशिश 
करने लगे; पर सत्र निष्फल हुआ । 

इसी अवसर पर कुछ समय पूर्व “शत्तानिक” राजा ने चम्पा- 
नारी पर चढ़ाई की थी। चस्पा-पति “दविवाहन” राजा उससे 
डरकर भाग गया था। तब “शतानिक” राजा ने अपनी सेना को 
श्राज्षा दी कि जिसको जिस चीज़ की आवश्यकता हो छूट ले । 
यह सुनते ही सब्र लोगों ने नगर लूटना प्रारम्भ किया | दधि- 


ज्यों 
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वाहन रांजा की धारिणौ नामक स्री और उसकी कन्या वसुमती 
इन दोनो को एक उँटवाला हर कर ले गया | धारिणी देवी के 
रूप पर मोहित होकर उस ऊँटवाले ने कहा कि “यह रूपवती 
स्त्री तो मेरी स्री होगी और इस कन्या को फौशास्त्री के चोरो मे 
वेच दूंगा ।? यह झुनते ही धारिणी देवी ने प्राण त्याग कर 
दिये । यह देख कर उस उतठवाले ने वहुत दी दुखित होकर 
कहा कि “ऐसी सती स्त्री के प्रति मेने ऐसे शब्द कह कर बड़ा 
पाप किया । इस कृत्य के लिए मुझे अत्यन्त धिक्कार है” । इस 
प्रकार पश्चाताप कर वह उस कन्या को बड़े ही सम्मानपृर्वेक 
कौशाम्बी नगरी में लाया । और उसे बेचने के लिए आम रास्ते 
पर खड़ी कर दी । इतने ही में धनावह सेठ उधर निकला और 
प्सने उस कुमारी को उद्च-कुलोत्पन्न जान उसे बड़ी ही शुभ 
भावना से खरीद लिया | और उसे घर लाकर पुत्री की तरह 
सम्मानपूर्वक रखने लगा । उसका नाम उसने “चन्दना” रक्खा। 
कुछ समय पश्चात्‌ उस सुग्ध कन्या का यौवन विकसित होने 
लगा । पूर्णिमा के चन्द्रमा की देख कर जिस प्रकार सागर 
हर्पोत्फुल्ल हो जाता है । उसी प्रकार वह्द सेठ भी उसे देखकर 
आनन्दित होने लगा | पर उसको स्त्री मूला को उसका विकसित 
सौन्द्य्य देखकर बड़ो ईपों हुई | वह सोचमे लगी कि “'श्रेष्टि ने 
यद्यपि इस कन्या फो पुत्नीवतत रक्खा है, पर यदि उसके अमिनव- 
सौन्दर्य को देखकर वह इससे विवाह कर ले तो में कही की भी 
न रहूँ ।” स्री-हद्य की इस खाभाविक तुच्छता के बशीभूत हो 
कर वह दिन रात उदास रहने लगी । एक बार औष्म ऋतु के 
" छत्ताप से पोढ़ित होकर सेठ "दुकान से घर पर आये | उस समय 
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कोई सेवक घर पर न होने से चन्दना ही उसके पैर धोने के 
लिये वहाँ झई । यद्यपि सेठ ने उसे ऐसा करने से मना किया 
तथापि पिठ्भक्ति से प्रेरित होकर उसने न साना ओर पैर धोने 
लगी । उसी समय उसका स्निधि, श्याम केशपाश, कीचड़युक्त 
भूमि मे पड़ गया | यह देख सेठ ने पुत्री स्नेह से प्रेरित हो 
प्रेमपूतेक उसके केशपाश को समेट दिया। “मूला” यह सच 
दृश्य देख रही थी । उसने उसी समय मन में सोचा कि जिस 
वात से मैं डर रही थी वही आगे ञआा रही है । अब यदि इस 
लड़की का उचित प्रतिकार न किया जायगा तो मेरी दुदंशा का 
अन्त न रहेगा । इस प्रकार उसके विनाश का सकरप सन ही सन्त 
कर वह योग्य अवसर देखने लगी । कुछ दिनों पश्चात्‌ अवसर 
देखकर उसने एक नाई को घुलवाया और उससे उसके वाल 
मुण्डवा दिये | तत्पश्वात्‌ उसके पैर में लोहे की वेड़ी डाल़ कर 
#मूत्रा” ने उसको बहुत पीटी तदनन्तर एकान्त के किसी एक कमरे 
में उसे बन्द कर बाहर का ताला लगा दिया । पश्चात्‌ चौकरो से 
कह दिया कि सेठ के पूछने पर भी उन्हें उस कमरे के विपय से 
कोई कुछ न कहे । इस प्रकार का आदेश सब लोगो को देकर 
बह अपने नेहर को चली गई | इधर सेठ ने नौकरों से “चन्दना” 
के बारे मे पूछा पर सूला के डर के मारे किसी ने भी स्पष्ट उत्तर 
न दिया ९ इससे सेठ ने यह समझ कर मौन धारण कर लिया 
कि शायद्‌ वह अपनी सहेलियों में से किसी के यहां मिलने को 
गई होगी । पर जब दूसरे और तीसरे दिल सी उसने “चन्दना 
को न देखा तब उसे बड़ा आश्चय हुआ । उसमे सब सेवकों को 
घमका कर कहा कि सत्य वतलाओ “चन्दना” कहां है नहीं तो में 
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तुम्हें उचित दण्ड देने की व्यवस्था करूँगा | यह सुन कर एक वृद्ध 
दासी ने यह सोचकर ““चन्द्ना”/को बतला दिया कि अब मैं अधिक 
जीने की नहीं, मेरे इस अरुप जीवन के बदले यदि उस दीघेजीवी 
बालिका के प्राण बच जांय तो अच्छा ! सेठ ने उसी समय 
चन्दना को बाहर निकाला । उसकी ऐसी दुर्गति देख उसकी 
आंखों मे ऑधू भर आये । उसने चन्दना से कहा--“बत्से ! 
तुझे बड़ा कष्ट हुआ अब तू खस्थ हो ।? यह कह कर उसके 
लिए भोजन लाने को वे रसोई घर में गये । पर वहां पर 
सूपड़े के एक कोने में पड़े हुए थोड़े से कुल्माष के सिवाय उन्हे 
कुछ न मिला । उस समय चन्दना को उन्होंने वह सूप ज्यों का 
त्यो दे दिया और कहा “बत्से | मैं तेरी बेड़ी काटने के लिये 
छुद्दर को बुला लाता हूँ, इतने तू इनको खाकर खस्थ हो । यह 
कह कर वह चला गया। 

अन्न दरवाजे के पास उस सूप को लिए हुए घन्दना 
विचार करने लगी कि “कहां तो में राजा की लड़की, और कहां 
ये कुल्माष---आठ दिलों के उपवास के पश्चात्‌ ये खाने को सिले हैं 
पर यदि कोई अतिथि आजाय तो उसको भोजन कराये पश्चात्‌- 
भोजन करूँगी । अन्यथा नृद्दी । यह सोच कर वह किसी अतिथि 
की परीक्षा करने लगी। इतने द्वी सें श्रीवीर प्रभु भिक्षा के 
लिये फिरते फिरते वहाँ आ पहुँचे । उनको देखते दी “चन्द्ना” 
बड़ी प्रसन्न हुई । और उनको आहार देने के निम्मित्त उसने बेड़ी 
से जकड़ा हुआ एक पैर देहली के बाहर और दूसरा पैर अन्द्र 
रक्‍्खा और बोली--अश्ु ! यद्यपि यह अन्न आपके योग्य नहीं है 
घर आप तो परोपकारी हैं। इससे इसे महण कर मुझकपर अनु- 
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ग्रह करें। पर उस समय चन्दना के नेन्न में आँसू न थे । 
कारण प्रभु वहाँ से आगे चलने लगे | पर उनके जरा मझुड्ठते ही 
चन्दना इतनी अधीर हुईं कि उसकी आंखों से टप ठप आँसू 
गिरने लगे । यह देखते ही अभिग्रह पूर्ण समझ भगवान्‌ मुढ़े 
ओर उन्होंने उन कुल्माषो का आहार किया ।& प्रसु का अभि“ 
अरह् पूर्ण होते ही देवता बड़े प्रसन्न हुए और उन्होंने चन्दना के 
यहाँ पांच आश्चय्य प्रकट किये । उसी समय चन्दना की वेड़ियाँ 
दृट गई, और केशपाश पहले द्वी के समान सुन्दर हो गये । उसके 
पश्चात्‌ राजा, राजसन्त्री, उसकी स्ली आदि सब वहाँ आये और 
उस लड़की के प्रति भक्ति करने लगे, प्रभु के वहाँ से चले जाने 
पर राजा “शतानिक' चन्दना को अपने यहां ले आये और उसे 
कन्याओ के अन्तःपुर में रदखा । पश्चात्‌ जब प्रभु को कैवल्य 
प्राप्त हो गया तव उसने दीक्षा भरदण कर ली । 

वहां से विद्ार कर प्रभु सुमज्नलल, चम्पानगरी, मेढ़कग्राम 
आदि खानो में होते हुए “खडग मानि” शाम में आये, वहां पर 
ग्राम वाहर कायोत्सरग करके खड़े हो गये इसी स्थाच पर उनके 
#ब्रिषुष्ट” जन्म के बैरी शय्यापाल का जीव गुवाले के रूप मे दो 
बेलो को चराता हुआ उधर आया, उसने किस प्रकार अपने 
पूबंभव का बदला चुकाने के लिए उनके कानों में कीलें ठोक 
दीं, किंस प्रकार “खड़गवैद्य/” ने उनको निकाला और निकालते 
समय प्रभु ने चीख मारी आदि सब बातों का वणेन मनोवैज्ञानिक 


# हमचन्द्राचार्य्य ने फिरकर वापस सुइले का कथन नहीं है यह कथन 
अन्यत्र पाया माता दे । 
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७उक ६३७०७ 
खरड में किया जा चुका है, वस भगवान पर आने वाले उप- 
सर्गों में यही सव से अधिक दुखद और अन्तिम उपसर्ग था। 
इसके पग्थात भगवान्‌ पर कोई उपसग न आया 


केवल्य प्राति ओर चतुविध संघ की स्थापना 


जम्बुक नामक आामों में ऋजु वालिका नदी के तीर पर 
“शासक” नामक एक गृहस्थ का क्षेत्र था । वहां पर एक गुप्त 
चैत्य था, उसके समीप एक शालि वृक्ष के नीचे उत्क्ष्टासन लगा 
कर शुद्धध्यानावस्थावस्थित हो प्रभु आतापना करने लगे । 
बैसाख सुदी दसमी का सुंदर दिन था। चन्द्वहस्तोत्तर नक्षत्र 
था, सुंदर समीर वह रहा था, संसार आनन्द सम्न था, ऐसे शुभ 
समय में विजय मुहुत के अन्तर्गत प्रभु के चार घातिया-कर्म 
(ज्ञानावरणीय, दशनावरणीय, मोहनीय, और अन्तराय) जी 
रस्सी के समान हट गये, उसी समय भगवान को सर्वश्रेष्ठ केवल 
ज्ञान की प्राप्ति हुई । 

नियमानुसार इंद्र का आसन कम्पायमान हुआ जिससे 
उसने प्रभु को कैवल्य प्राप्ति का अनुमान कर लिया | इस समा- 
चार को सुनते ही सब देवता अत्यन्त हृषित चित्त दो वहां आँये। 
उस अवसर पर आनन्द के मारे कोई कूदने लगे, कोई नाचने 
लगे, कोई घोड़े को तरह हिनहिनाने लगे तो कोई हाथी के समान 
चिंघाड़ने लगे । सतलब यह है कि हर्षोन्मत्त हो वे सब मनमानी 
क्रिदाएँ करने लगे । पश्चात्‌ देवताओं ने बारह दरवाजो वाला 
समवशरण मंडप बनाया । भगवान्‌ महावीर ने जानते हुए भी 
रत्सिंहासन पर बेठ कर उपदेश देना सब विरति को योग्य 


भगवान्‌ भद्दावीर 
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नहीं है--अपना कल्प जान कर उस समवशरण मे बैठकर 
उपदेश #$ दिया | पर वहां पर उपकार के योग्य लोगो, का 
अभाव देख प्रभु ने अन्यत्न विहार किया। 

वहां से चल कर असंख्य देवताओं से सेवित महावीर प्रभु 
भव्यजनों का उपकरार करने के निमित्त 'अपापा' नामक नगरी में 
पधारे । उस पुरी के समीप महासेन नामक बन मे देवताओं ने 
ससवशरण की रचना की । उस समवशरण में पूर्व के द्वार से 
प्रभु ने प्रवेश किया । पश्चात्‌ बत्ती धन्ञुप ऊंचे रत्न-प्रतिच्छन्द 
के समान चैत्य वृत्त को तीन,अदक्षिणा दे “तीथोॉयनम !” ऐसा 
कह प्रभ ने अहंत धर्म फी मयादा का पांचन किया। तदननतर 
वे पादपीठ युक्त पूवे सिदह्दासन पर बेठे । उस समय देवताओ ने 
शेप तीन दिशाओ में भी प्रभु के प्रति रूप स्थापित किये जिससे 
चारो दिशा वाले आनन्दपूर्चक प्रभ॒ को देख सकें, और उनका 
उपदेश सुन सकें । इसी अवसर पर सभ देवता, मनुष्य तियभ्व 
आदि अपने अपने नियमित स्थानों पर बैठ कर प्रभु के मुख की 
ओर अतृप्त दृष्टि से निद्वारने लगे । तत्पश्चात्त्‌ इन्द्र ने भक्ति के 
आवेश में आ भगवान की एक लम्बी स्तुति की । उनकी स्तुति 
समाप्त होने पर प्रभु ने-सव लोग अपनी अपनी भाषा में समम 
ले-ऐसी विचित्र वाणी में कहना प्रारम्भ किया :--- 

“यह ससार समुद्र के समान दारुण है, और बृक्त के बीज 





# तीर्थंकर का उपदेरा कमी व्यर्थ नहीं जाता, ऐसी स्थिति, में महावीर के 
पहले उपदेश का बिलकुल व्यथे जाना अत्यन्त श्राश्व्य-प्रद बात है, णेसा जनशास्रों 
का कथन है । 
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की तरह उसका मूल कारण कम ही है। अपने ही किये हुए 
कमा से विवेक रहित होकर प्राणी कुआ खोदने वाले की तरह 
अधोगति को पाता है। और शुद्ध हृदय वाले पुरुष अपने ही 
उपाजित किये हुए कर्मों से महल वांधने वाले की तरह उध्वेगति 
पाते हैं। अशुभ कर्मों के वन्‍्ध झा मूल कारण “हिंसा” है, इस 
लिए किसी भी प्राणी की हिंसा कभी न करना चाहिये | हमेशा 
अपने ही प्राण की तरह दूसरो के प्राणो की रक्षा करने में 
भी तत्पर रहना चाहिये । आत्म पीड़ा के समान दूसरे जीव की 
पीड़ा को दूर करने की इच्छा रखने वाले प्राणी को कभी असत्य 
न बोलना चाहिए। सनुष्य के वहि प्राण के समान किसी का 
बिना दिया हुआ द्रव्य भी न लेना चाहिये क्योकि; उसका द्रव्य 
हरण करना वाह्य दृष्टि से उसके मारने ही के समान भयंकर 
है। इसके अतिरिक्त प्राणी को मैथुन से भी बचे रहना चाहिये । 
क्योकि इसमे भी बहुत बड़ी हिंसा होती है । प्राज्ञ पुरुषो को तो 
मोक्ष के देने वाले प्रह्मचय्य का ही सेवन करना चाहिये | परिम्रह 
का धारण भी न करना चाहिये | परिग्रह धारण करने से सनुष्य 
बहुत बोमा ढोनेवाले वैल की तरह छान्‍त होकर अधोगति को 
पाता है। इन पाचों दी बृत्तियों के सूक्ष्म और स्थूल ऐसे दो भेद 
हैं। जो लोग सूक्ष्म को त्याग करने मे असमथ हैं उन्हे स्थूल 
पापो को तो अवश्य त्याग देना चाहिए । ” 

इस प्रकार अभ्ुु का उपदेश सुन कर सब लोग आनन्द - 
मम हो गये दस ___ ड 

ठीक उसी अवसर पर अपापा नगरी में “सोमिन” नामक 
एक घनाढ्य त्राक्षण के घर यज्ञ था उसको सम्पन्न कराने के 
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हम 
निमित्त चारों वेद के पाठी भारतं प्रसिद्ध ग्यारह त्राह्मण बुलाये 
गये थे । इनके नाम निम्नाक्षित हैं-- । 
१--इन्द्रभूति, अपमिभूति, वायुभूति, आयव्यक्त, झुधमो- 
चाय्ये, सण्डीपुत्र, मौय्यपुत्र, अकम्पित, अचलवबृत्त, मैत्रेयाचाय्य 
ओर प्रभासाचाय्य । 
ये लोग अपने ज्ञान के बल से सारे भारतवर्ष में मशहूर 
थे। जब समवशरण में उपदेश सुनने के निमित्त हजारों देव 
ओर मानव उस रास्ते से होकर जाने लगे तब यह सोच कर 
कि ये सव लोग यज्ञ में आ रहे हैं इन परिडतों ने कहा “इस 
यज्ञ का प्रभाव तो देखो अपने मंत्रों से घुलाये हुए देवता प्रत्यक्ष 
होकर इधर आ रहे हैं ।। पर जब सव लोग वहाँ एक क्षण 
मात्र भी न ठहरतें हुए आगे वढ़ गये तब तो इनको वड़ा आश्रय 
हुआ । उसके पश्चात्‌ किस अकार लोगों से पूछ कर सबसे 
पंहले इन्द्रभूति भगवान्‌ से शास्राथ करने गये और किस प्रकार 
पराजित हो उन्होंने दीक्षा महण कर ली ये सब बातें पूे खण्ड 
में लिखी जा चुकी हैं।. « 
इन्द्रभूति को दीक्षा का समाचार सुन अप्निभूति प्रभु से 
शासत्राथ करने के निमित्त आया | उसके आते ही श्रसुु ने उसका 
स्वागत करते हुए कह्दा--“हे गौतम गौत्री अप्निभूति । तेरे हृदय 
में यह सन्देंह है कि कम है या नहीं ? यदि कम है तो प्रत्यक्षादि 
प्रमाणों से अगम्य होते हुए भी वे मूर्तिमान हैं । ऐसे मूर्तिमान 
कम अमूर्तिमान जीव को किस प्रकार बाँध लेते हैं ? अमूर्तिक 
जीव को मूर्तिसान कम से उपधात और अलुप्तह किस प्रकार 
डदोता हैं ? इस प्रकार 'का संशय तेरे मस्तक में घुस रहा है पर 
श्द 
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वह ज्यथ है । क्योंकि अतिशय ज्ञानी पुरुषों को कम प्रत्यक्ष ही 
मातम होते हैं। और तेरे समान छझस्थ पुरुषो को जीव की 
विचित्रता देखने से-अनुमान प्रमाण से-द्ी कर्म मातम होते हैं । 
कर्म को विचित्रता से द्वी प्राणियों को सुख दुःखादि विचित्र भाव 
प्राप्त होते रहते हैं। इससे कम है, तू ऐसा निश्चय सममत। 
कितने द्वी जीव राजा होते हैं। और कितने ही हाथी, अश्व 
आदि वाहन गति को पाते हैं। कोई हज़ारों पुरुषा का पालन 
करने वाले महापुरुष होते हैं। और कोई भिक्षा माग कर भी 
भूखों मरने वाले रह होते हैं। एक ही देश एक ही काल, और 
एक ही परिस्थिति में एक ही व्यापार करने वाले दो सनुष्या में 
से एक को तो अत्यन्त लाभ हो जाता है और दूसरे की 
मूल पूंजी का भी नाश हो जाता है । इसका कया कारण ९ इन 
सब कार्यों का मूल कारण कमे है। क्‍योंकि कारण के विना 
काय्य में विचित्रता नहीं होती । मूर्तिमान कम का अमूर्तिमान 
जीव के साथ जो सम्बन्ध है. वह आकाश ओर घोड़े के 
सस्वन्ध के समान चरावर मिलता हुआ है । नाना प्रकार के मद्य 
ओर विविध प्रकार की औषधियों से जिस प्रकार जीव को 
, उपधात और अलुग्ह होता है, उसी प्रकार कर्मों से मो जीव 
का उपधात और अलज्ञुप्नह होता है।” इस प्रकार कह कर 
प्रसु ने उसका संशय सिटा दिया। अगप्निभूति भी ईषों छोड़ 
कर अपने पांच सौ शिष्यों के साथ दीक्षित हो गया । 
उसके पत्मात्‌ वायुभूत्रि आया, उसके आते ही प्रम्ु ने 
कहा-- वायुभूति तुके जीव और शरीर के विषय मे बढ़ा श्रम 
है। भत्यक्षादि प्रमाणों से अहण न होने कारण जीव शरीर 
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से भिन्न मालूम नहीं होता । इस से जल में उत्पन्न हुए झोग 
की तरह वह शरीर में उत्पन्न होता है और शरीर ही में नष्ट हो 
जाता है। ऐसा तेरा आशय है पर वह सिथ्या है। क्योंकि 
इच्छा वगैरह गुणों के प्रत्यक्ष होने से जीव एक दृष्टि से तों 
प्रत्यन्ष है। उसे अपना अनुभव खय॑ं ही होता है। वह जीव, 
देह और इन्द्रियों से मित्र है। और इन्द्रियां जब नष्ट हो जाती 
हैं. तब भी वह इन्द्रियों के द्वारा पूर्व मे भोगे हुए भोगो को स्म- 
रण करता है ।” इस प्रकार वायुभूति का समाधान कर प्रभु ने 
उसे भी अपने धर्म में दीक्षित किया । 

इनके पश्चात्‌ आयंव्यक्त सुधमोचाय्ये, आदि सब परिडत 
लोग 'आये । भगवान ने उन सब की शंकाओ का निवारण कर 
उनके शिष्यों सहित सबको अपने घर्स मे दीक्षित किया । 

इस समय शतानिक राजा के घर पर चन्दना ने आकाश 
मार्ग से जाते हुए देवो को देख अनुमान से प्रभु को केवल ज्ञान 
होने का समाचार जान लिया, उसी समय उसे त्रत लेने की 
इच्छा हुई । उसकी ऐसी इच्छा होते ही किसी समीपवर्ती 
देवता ने उसे समवशरण सभा में पहुँचा दिया। उसने प्रभु को 
तीन प्रदिक्षणा दे दीक्षा लेने की इच्छा प्रदर्शित की । उसी समय 
दूसरी भी कई स्तरियाँ दीक्षा लेने को तैयार हो गई' । तब प्रमु ने 
चन्दना को आगे करके सबको दीक्षा दी | । 

इसके पश्चात्‌ श्रावक और श्राविका धर्म मे जिन लोगो ने 
दीक्षित होना चाहा उन्हे अपने २ धर्म का उपदेश दिया। इस 
प्रकार भगवान्‌ ने सुनि, आ्जिका, श्रावक और. श्राविका पेसे 
चतुविध संघ की रचना की । तदनन्तर अमु ने इन्द्रभूति वगैरह 
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प्र 
गयणधरों को भौव्य, उत्पादक और ज्ययात्मक ऐसी त्रिपदी कह 
झुनाई । उस त्रिपदी के लिए उन्होने आचाराद्न, सूत्र ऋताह्, 
ठाणांग, समवायाद्ध, भगवती अंग, ज्ञाता धर्म कथा उपासक 
अन्त कृत, अनुत्तरोप पातिक दशा, प्रश्न व्याकरण, विपाक सूत्र 
ओर दृष्टि वाद इस भ्रकार बारह अच्डों की रचना की, फिर 
दृष्टिवाद के अंतर्गत चौदह पूर्वों की रचना की। इस रचना 
के समय सात गण घरो की सूच-चांचना परस्पर भिन्न भिन्न 
हो गई'। और अकम्पित तथा अचल आता की एव मैन्रैय 
ओर प्रभास की वांचना समान हुई । इस अकार 'प्रभु के ग्यारह 
गणधर होने पर भी चार गणधरो की वांचना दो प्रकार की होने 
से गण४&8 नौ कहलाये । 


राजा श्रेणिक को सम्यकत ओर भमेघकुमार 
तथा नन्दीषेण को दीक्षा । 


श्रीवीर प्रसु भव्य प्राणियों को बोध करने के निमित्त 
विहार करते हुए छुर असुरो के परिवार सहित राजगृह नगर में 
आये । वदों गुण शील चैत्य में बनाये हुएं चैत्य वृक्त से शोमित 
संमवशरण में प्रभु ने' प्रवेश किया । वीर प्रभु के पधारने का 
संवाद सुन राजा श्रेणिक बड़े ठाठ बाट के साथ अपने पुत्रों 
संसेत उनकी बन्दना करने को आये। भश्रभ्ु को ग्रदिक्तण देकर 
उन्दोने बड़ी ही भक्ति पूेंक उनको नमन किया । तत्पश्वात्‌ 
योग्यस्थान पर बैठ कर बड़ी ही श्रद्धा के साथ उन्होने भगवान्‌ 
हवस मय फट अी गम कि मर 3923 जन्‍म 80240 20046 कि 


डक गण मुनिसमुदाय । 


स्व भगवान्‌ से ग़वीर 


न््फ््र 
की स्तुति की । ठव भगवान्‌ ने उन्हे सम्यक्ल का उपदेश 
दिया जिसके फल खरूप श्रेणिक ने सम्यवत्व को और अभय 
कुमार वगैरद ने श्रावक् धर्म को ग्रहण किया । देशना समाप्त हो 
जाने पर सत्र लोग भगवान्‌ को नमन कर प्रसन्नचित्त से अपने 
अपने घर गये । 

घर जाकर श्रेशिक ( बिम्बसार ) के पुत्र मेबकुमार ने 
अपनो माता धरिणों देवी और पिता से आ्र्थना की--“में 
अब इस अनन्त दु.खम्रद्‌ संखघार को देख कर चकित हंं। गया 
हैं। इस कारण मुझे इस ठुःख से छूट कर श्रीवीर प्रश्ु की 
शरण में जाते दो? । यद सुनते दी राजा और रानी बड़े दु खित 
हुए, उन्होंने मंघकुमार को कितना ही समझ्काया पर वह अपनी 
प्रतिज्ञा से विचलित न हुआ | अन्त से श्रेग्यिक ने कह्य कि यदि 
तुमने दीक्षा ज्ेन। हं। निश्चय किया है, तो कुछ समय तक राज्य 
सुख भोग लो ततख्ात्‌ दीक्षा ले लेना | बहुत आग्रह करने पर 
मेघकुागर ने उस बात का खोकार किया। तब राजा न एक 
बड़ा उत्सव कर मेचकुमार को सिंहासन पर विठाया । तत्पश्चात्‌ 
हपे के आवेश में आकर गजा ने पूछा, “अब तुमे और किस 
वात को जरूरत है !” मेबकुमार ने कहा--“पिता जी यदि आप 
मुझ पर प्रसन्न हुए हैं तो कृपा कर मुझे दीक्षा ग्रहण कग्ने की 
आजा दीजिये ।” लाचार हो राजा ने मेघकुमार को आह्ष. दी, 
तब मेधकुमार ने प्रसन्न चित हो वीर प्रभु के पास जा कर 
दीक्षा ली 

दीक्षा की पहली द्वी राज्नि में मेघकुमार मुनि छोटे बढ़े के 
क्रम से अन्तिम सन्‍्थारे ( सोने का स्थान ) पर सोये थे, जिससे' 


भगवान्‌ सदावीर श्४६ 
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थाहर आने जाने वाले तमाम मुनियों के चरण वार बार इनके 
शरीर से टकरात थे, इससे ये बड़े ढुःखी हुए और सोचा कि मेरे 
वैभव रहित होने ही से ये लोग मेरे ठोकरें मारते जाते हैं | इस- 
लिये में तो भ्रातःकाल प्रभु की आज्ञा को लेकर यह ब्रत छोड़ 
दूंगा, प्रातःकाल ब्रत छोड़ने की इच्छा से ये प्रभु के पास गये। 
प्रझ्चु ने केवल ज्ञान के द्वारा इनका हादिकभाव जान कर कहा 
#ओ॥ तो मेघकुमार !' संयम के भार से भमश्नचित्त होकर तू तेरे 
पूर्व जन्म को क्‍यों नहीं याद करता । सुन इससे पहले भव में तू 
विन्ध्याचल पव॑त पर मेरुप्रभ नामक हाथी था। एक वार बन में 
भयकुर दावानल लगा । उसमें तैने अपने यूथ की रक्त करने के 
निमित्त नदी किनारे पर वृक्त वगैरह उखाड़ कर तीन स्थंडिल 
बनाए । बन में दवानल को जोर पर देख उससे रक्षा पाने के 
निमित्त तू स्थंडिलो की ओर गया। पर पहले दो स्थढिल तो 
तेरे जाने से पूव ही स्गादिक जानवरों से भर चुके थे, तब तू 
तीसरे स्थंडिल के एक वहुत ही सकीर स्थान में जा कर खड़ा 
ही गया। वहां खड़े खड़े तूने अपना वदन खुजलाने के निमित्त 
एक पेर ऊंचा किया, इतने ही में एक भयभीत खरगोश दावानल 
से रक्षा पाने के लिए तेरे उस ऊंचे किये हुए पेर के नीचे आ 
कर वेठ गया । उसकी जान को जोखिम में देख तूने दयाद्र हो 
झपना पैर ज्यो का ज्यों ऊँचा रहने दिया, और तीन पैर के चल 
ही खड़ा रहा | ढाई दिन के पश्चात्‌ जब दावानल शान्त हुआ 
और सब छोटे बड़े आणी चले गये । तव भूख प्यास से पीड़ित 
हो तू पानी की ओर दौड़ने लगां। पर चहुत देर तक तीन पैर 
पर खड़े रहने से तेरा चौथा पैर जमीन पर न टिका । और तू 


न्‍ 
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धम से गिर पड़ा | , भूख और प्यास की यन्त्रणा से तीसरे दिन 
सृत्यु हो गई, उसी खरगोश पर की गई दया के प्रताप से तू 
राजपुत्र हुआ है । एक खरगोश की रक्षा के लिये जब तेंने इतना 
कष्ट सहन किया तो फिर इन साधुओं के चरण-संघषे के कष्ट से 
क्यों खेद पाता है | इसलिये जिस बृत्त को तैने धारण किया है, 
उसको पूरा कर और भवसागर से पार हो जा ।”? 

प्रभु के इस वक्तव्य को खुन कर सेघकुमार शान्त हुआ, 
उसे अपनी इस कमजोरी का बढ़ा पश्चात्ताप हुआ और अब 
वह बड़े साहस के साथ कठिन से कठिन तपस्या करने में 
प्रवृत्त हुआ । 

एक दिन प्रश्ु के उपदेश से प्रतिबोध पाकर श्रेरिक का 
दूसरा पुत्र नन्‍्दीषेण दीक्षा लेने को तत्पर हुआ। उसे भी 
उसके पिता ने बहुत समझाया । पर न मानने से लाचार होकर 
उसे भी आज्ञा दी । जिस समय नन्‍्दीपेण दीक्षा लेने के 
निमित्त जा रहा था उसी समय उसके अन्तः करण में मानों 
किसी ने कहा कि “वत्स | तू ब्रत लेने को अभी से क्‍यों 
उत्त्ुक हो रद्दा है ९ अभी तेरे चरित्र पर आचरण डालनेवाला 
भोग फल कम शेष है। जहाँ तक उस कर्म का क्षय न हो 
जाय वहाँ तक तू घर में रह पश्चात्‌ दीक्षा ले लेना।” पर 
नन्‍्दीषेण ने अन्तःकरण के इस प्रवोध की कुछ परवाह न 
की और वह प्रश्ु के पास आया। उन्होंने भी उसे उस 
समय दीक्षा लेने से मना किया। पर उसने अपने हृठ को 
न छोड़ा और क्षणिक आवेश में आकर दीक्षा अहण कर ली | 
द्वीक्षा लेते ही उन्होंने अत्यन्त उम्र तपस्या फर अपना शरीर 
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क्ीण करना आरम्भ किया। पर जिस भोग फल कम का 
उदय टालने में तीथंकर भी असमथ हैं उसे वे किस प्रकार 
टाल सकते थे । 

एक वार नन्‍्दीपेण मुनि श्रक्रेले छट्ट का पारणा करने के 
निमित्त शहर में गये । अन्त भोग के दोप से प्रेरित होकर 
उन्होंने एक बैश्या के घर में प्रवेश कर धर्म-लाभ इस शब्द का 
उच्चारण किया । वैश्या ने उत्तर में कहा, “झुमे तो श्रथ लाभ 
की जरूरत है। में धर्म कम को क्या करूं ।” ऐसा कह कर 
विकार युक्त हृदय वाली वह बैश्या हँसने लगी । उस समय यह्‌ 
बैश्या सुके क्यो हँसती है, इस प्रकार विचार कर उन्होंने 
अपनी लबव्धि के बल से वहाँ पर रत्नों के ढेर कर दिये। 
“पहले अथ लाभ” ऐसा कह कर नन्दीपेण मुनि चलने लगे। 
यह देख वैश्या पीछे दौडी और कहा--“प्राणनाथ, इस कठिन 
वृत्त को छोड़ दो; और मेरे साथ खर्गाय भोगो को भोगो |? 
इसे प्रकार कह कर उसने उन्हें पकड़ लिया और वार वार, 
बत्रत छोड़ने का झामह करने लगी । इस समय ननन्‍्दीपेण ने तऋत 
छोड़ने के दोष को जानते हुए भी भोग फल कम के वश होकर 
उसका कथन स्वीकार किया । पर उसके साथ ही उन्दोंने यह 
प्रतिज्ञा की कि, “जो में प्रति दिन दश अथवा इस से अधिक 
मनुष्यों को धोध न करूँ तो उसी दिन पुनः दोच्षा अ्रहण 
कर लूँ।” 

यह प्रतिज्ञा कर उन्होंने भुनिर्लिम, को छोड़ दिया । और 
बैश्या के साथ भोग सोगते हुए अपने अन्तः करण की उस 
आवाज़ का स्मरण करने लगें। वह्दों रहते हुए भी वे प्रति दिन 
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दस आदमियो को प्रबोध कर दीक्षा लेने के निमित्त वीर प्रभु 
के पास भेजते रहे । एक दिन जब कि उनका भोग फल कर्म 
क्षीण हो चुका था, उन्हे केवल नौ' दी आदमी दीक्षा प्रहण 
करनेवाले मिले । दूसवां एक सोनी थां, पर वह किसी प्रकार 
प्रवोध न पाता था, उसी दिन नन्‍्दीपेश मुनि ने उस वेश्या को 
छोड कर दशमस्थान की पूर्ति की । 

कई स्थानों में भ्रमण करते हुए भगवान महावीर “क्षत्रिय 
कुण्ड” थाम में पधारे। वहाँ समवशरण सभा में बैठ कर 
उन्होंने उपदेश दिया। प्रश्रु को पधारे हुए जान नगरनिवासी बड़ी 
आरी समृद्धि और भक्ति के साथ प्रभु की वन्दना करने को गये 
थे। तीन प्रदक्षिणा दे, जगद्गुरु को नमस्कार कर वे अपने 
योग्य स्थान पर वेठ गये । उसी समय भगवान्‌ महावीर के 
जमाता जमालि उनकी पुत्री प्रियदर्शना सद्दित भ्रश्नु की वन्दना' 
करने को आये । भगवान्‌ के उपदेश से प्रवोध पाकर उन दोनों 
पति-पत्नी ने गुरु जनों से दीक्षा लेने की अनुमति ले दीक्षा 
ग्रहणा की । जमालि ने ५०० अआदमिया के साथ और प्रिय- 
दशना ने एक हजार ख्रियो के साथ दीक्षा ग्रहण की । अनुक्रम 
से जमालि मुनि ने ग्यारद अज्ञो का अध्ययन कर लिया। तब" 
प्रभु ने उनको एक हजार मुनियों का'आचास्य बना दिया। उनके 
पश्चात्‌ उन्होंने और भी उम्र तपस्या करना प्रारम्भ किया। 
इधर चन्दना का अज्ुकरण करती हुई प्रियदर्शना भो उम्र तप 
करने लगी । 

एक बार जमालि ने अपने परिवार सहित प्रभु की वन्दना- 
कर कद्टा-- भिगवन्‌ यदि आपकी श्राज्ञा हो तो अब हम खत-- 
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मम ् 
न्त्रता पूवंक विचरण करें।” पर भगवान्‌ महावीर ने ज्ञान 
चह्तुओं के द्वारा भविष्य में उनके द्वारा होने वाले अनथ को 
जान लिया । इस कारण उन्होंने उनकी वात का छुछ उत्तर 
न देकर भौन भ्रहण कर लिया । इधर जमालि “मौन सम्मति 
लक्षणं” समझ कर परिवार सहित विहार करने को निकल पड़े। 
विद्यर करते करते अलनुक्रम से वे श्रावस्ती नगरी में आये। 
वहाँ कोप्टक नामक उद्यान में वे ठहरे। यहाँ पर विरस, शीतल, 
रखे, तुच्छ, और ठण्डे अन्नपान का व्यवद्र करने से उनके 
शरीर मे पित्तब्वर की पीड़ा उत्पन्न हो गई। इस पीढ़ा के कारण 
वे अधिक समय तक खड़े नहीं रह सकते थे। इस कारण 
पास ही के एक मुनि से उन्होंने संथारा ( आसन ) करते को 
फहा । मुन्रियों ने तुरत्त सयथारा करना प्रारम्भ किया। पित्त 
की अत्यन्त पीड़ा से व्याकुल होकर जमालि बार २ पघुनियों से 
पूछने लगे कि-- अरे साधुओं। क्‍या संथारा प्रसारित कर दिया।” 
साधुओं ने कह कि-/“सथारा हो यया |” यह सुन जमालि 
तुरन्त उसके पास गये, वहाँ उनको संथारा चिछाते देख वे जमीन 
पर वेठ गये । उसी समय मिथ्याल के उदय से क्रोधित हो 
उन्होंने कहना प्रारम्भ किया--- 

“अरे साधुओं ! हम बहुत ससय से श्रम में पड़े हुए हैं । 
िरकाल के पश्चात्‌ अब मेरे ध्यान में यह वात आई है कि जो 
कार्य किया जा रहा दो उसे कर डालो” ऐसा नहीं कह सकते । 
संथारा निछाया जा रहा था। ऐसी द्वालत में तुमने “विदा 
दिया? यह कर असत्य भाषण किया है | इस अकार असत्य 
चोलना अयुक्त है। जो उत्तन्न हो रहा दो, उसे उत्पन्न हुआ 


५ पे भगदान्‌ सद्दावोर 
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कह देना और “किप्रा जा रहा हो” उसे “कर डाला” 
कह देना ऐसा जो अरिहन्त प्रभु कहते हैँ वह ठीक नहीं 
सालम होता । इसमें अत्येकत विरोध मार्म होता है। 
चर्तमान और भविष्य क्षणों के व्यूह के योग निष्पन्न होते हुए 
शक कारये के विषय मे “किया” ऐसा कैसे कहा जा सकता है । 
जो अर्थ और क्रिया का विधान करता है--उसी में वस्तुत्व 
रहता है । काये यदि आरम्भ से ही “किया ऐसा कहलाने लग 
जाय तो फिर शेष क्षणों में किये हुए काय्य में अवश्य अनवस्था 
दोप की उत्पत्ति द्ोती है । थुक्ति से यही सिद्ध होता है कि कार्य 
पूर्ण हो चुका है, वद्दी स्पष्ट रूप से किया हुआ कहा जा सकता 
है । इसलिये हे मुनियों ! जो में कहता हूँ वही भत्यक्ष सत्य है। 
उसे अद्जीकार करो । जो युक्ति से सिद्ध होता हो उसी को अहर 
करना बुड्धिमानों का काम है। सर्वज्ञ नाम से प्रसिद्ध अरिहंत 
प्रभु मिथ्या घोलते हो नहीं है ऐसी कल्पना करना व्यथ है 
क्योंकि सद्दान्‌ पुरुषों का भी कभी कभी रुखलिद हो जाया 
करते हैं ।” 
जमालि के इस वक्तव्य को सुन कर सुनिचोले---“जमालि ! 
तुम यह विपरीत कथन क्यो करते हो ! राग-द्वेष से रहित अहेत 
अञ्जु कभी असत्य नहीं बोलते । उनकी वाणी मे प्रत्यक्ष तथा 
प्रमुख दोष का एक अंश भी नहीं होता । आध समय में यदि 
वस्तु निप्पन्न हुई न कहलाय तो समय के अवशेष पन से दूसरे 
समय में भी उसकी उत्पत्ति हुईं ऐसा कैसे कहा जा सकता है | 
अथे और क्रिया का साधकपन वस्तु का लक्षण है। किसी को 
भी कोई काय्य करते हुए देख कर यदि हम उसे पूछें कि “क्या 
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कर रहे हो” । उसके उत्तर में यदि वह कहे कि “में अमुक 
वस्तु बना रहा हूँ” तो इसमें वह किसी अ्रकार की भूल नहीं कर 
रहा है| क्योकि उसके गे में काय का साधन बना हुआ है ।” 
तुम्हारे समान छझ्मस्थ को ःक्त और अयुक्त का पूर्ण ज्ञान कैसे 
दो सकता है। और तुमने यह कहा कि “महान्‌ पुरुषों का भी 
रखलन द्वो जाता है” सो तुम्हारा यह कथन बिल्कुल मच प्रमत्त 
और उन्मत्त के समान है। जो किया जा रहा द्वो उसे किया 
हुआ कह देना ६४“ऐसा जो स्चेज्ञ का ऊथन है वह त्रिल्‍्कुल ठीक 
है ।” इसके पश्चात्‌ उनके आपस में कौर भो गरमौगर्म बहस हुई। 
अन्त में वे सब लोग जमालि को छोड़ कर श्रीवीर प्रश्ुु के पास 
चले गये । प्रियद्शना ने अपने परिवार सद्दित पूर्व खेंह के 
कारण जमालि का पक्ष ग्रहण किया । जमालि कुछ दिनो पश्चात्‌ 
उनन्‍्मत्त हो गया ओर वह साधारण लोगों में अपन मत का प्रचार 
करता हुआ घूमने लगा । 
< एक वार अपने ज्ञान के मद में सद्दोन्मत्त हो जमालि चम्पा- 
नगरी के समीपवर्सी पूर्णभद्र नाम के वन मे गया। उस समय 
वहां पर प्रसु का समावशरण रंचा हुआ था। बह समवशरण 
सभा में गया और वोल---“भगवन्‌ | तुम्हारे बहुत से शिष्य 
केवल लान को पाये त्रिना ही मृत्यु को आ्ाप्त हो गये। पर मैं 
ऐसा नहीं हूँ, मुझे तो केवल ज्ञान और केवल दर्शन अक्षत रूप 
मे प्राप्त हुए हैं | इससे में भी इस प्रथ्वी पर सर्वज्ञ और सर्वदर्शी 
* यद विषय बहुत गदरें त्वशन से सम्पन्य रखता हैं । बहुत गम्मीर विचार 
ओर श्रध्ययन किये विना इसका समझना कठिन हैं । क्िसो तकेशाल के पास जा 
कर इस विषय के जिशासुभों की रसका ज्ञान प्राप्त करना चाहिये । 
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अहंन्ध हूँ ।” उसके इन मिथ्या बचनों को सुन गौतम खामी चोले 
“जमालि ! यदि तू सचमुच मे ज्ञानी है तो वतला कि जीव और 
लोक शाश्वत है या अशाश्वत १” इस प्रश्न का उत्तर देने में 
असमर्थ जमालि कौंवे के समान मुख पसार कर चुपचाप बेठा 
रहा | तब भगवान ने कहा--“जमालि, यह लोक भिन्न भिन्न 
चलों से शाश्वत और अशाश्वत है । उसी प्रकार जीव भी शाश्वत 
ओर अशाश्वत है । द्रव्य रूप से यह लोक और जीबच दोनों 
शाश्वत अथान्‌ अविनाशों हैं पर प्रतिक्षण वदलते हुए पर्याय के 
रूप से वे अशाश्वत और विनाशो है । जिस पुकार एक घड़ा 
मिट्टी की अपेत्षा से अविनाशी और घड़े की पयोय अवस्था से 
विनाशी है-ठसी पुकार लोक ओर जीव को सममना चाहिये ।”? 

प्रभु के इस यथार्थ कथन को उसने छुना पर मिथ्यात्त के 
उदय से उसका ज्ञान नष्ट हो रहा था इसलिए वह इस पर कुछ 
ध्यान न दें समवशरण से बाहर चला गया । एक वार विहार 
करता हुआ ज्ञमालि “श्रावस्ती” नगरी में गया । प्रिय दशना 
भी एक हजार आजजिकाओं के साथ वहीं “टक” धामक कुम्हार 
की शाला में उत्तरी हुई थी। यह कुम्हार परम श्रावक था। 
उसने भ्रियद्शना को भ्रम में पडी हुई देख कर विचार किया 
“किसी भी उपाय से यदि में इसे ठीक रास्ते पर लगा दूँ तो 
बड़ा अच्छा हो ।”? यह सोच कर उसने एक समय चाड़े में से 
पात्रों को इकट्ठे करते समय एक जलता हुआ तिनका बहुत ही 
गुप्त रीति से प्रियद््शना के कपड़ों में डाल दिया । कुछ समय 
पश्चात्‌ बद्ध को जलता हुआ देख प्रियद््शना बोली “अरे ढह्कू 
देख त्तेरे प्रमाद से मेरा यह वसद्ध जल गया ।” ढछू ने कहा--- 
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म्ल्लडमर 
“साध्वी ! तुम मूँठ मत वोलो । तुम्हारे सत के अजुसार जब 
सारा वद्य जल कर राख हो जाव तभों उसे “जला” ऐसा ऋटट 
सकते हैं | जलते हुए को जल गया कहना यह तो श्रीं अहेन्त 
का वचन है ।” यह सुनते ही प्रियद्शना को छुद्ध बुद्धि उत्पन्न 
हुई। उसी समय वह वोली “ढुक्क ! तेरा कहना- चयाथ है। 
चिरकाल से मेरी बुद्धि नष्ट हो रही थी । तैने मुके अच्छा चोध 
किया । अब सुझे अपने किये का पड़ा पत्चात्ताप है ।” ढह्ड ने 
कहा-“साध्वी ! तुम्हारा हृदय शुद्ध और साफ है, तुम शीघ्र दी 
वीर प्रमु के पास जाकर इसका पश्चात्ताप कर लो |” यह छुन 
कर प्रियद्शना जमालि का साथ छोड़ अपने परिवार सहित 
वीर प्रसु की शरण में आइ। उसके साथ ही साथ जमालि 
के दूसरे शिष्य भी उसें छोड़ कर भगवान्‌ की शरण में आ 
गये। क्वल मिथ्यात्र से खदेड़ा हुआ, अकेला जमालि कई 
वर्षों तक एूथ्वी पर अ्रसण करता रहा । अन्त सें एक वार पन्द्रह 
दिन का अनशन कर वह सृत्यु को भाप्त हुआ । 

उस समय गौतस अझ्ु ने भगवान्‌ से पूछा--हि अस्ु ! 
जमालि कौन सी गति में गया ९? वीर त्रज्चु ने कह्ा--“गौतम ! 
तपोंघन जमालि लावह्ड देवलोक में किग्विपिक देवता हुआ है। 

वहाँ से भयंकर पाँच २ भव नरक, तियच, और मनुष्य गति में 

अमण करके निवाण को ग्राप्त होगा । जो लोग धसाचाय्य का 
विरोध करते हैं उनकी ऐसी ही गति होती है।” इस ग्रकार उपदेश 
देकर प्रसु ने वहाँ से अन्यन्न चिह्ार किया। 

उस समय अवन्ति नगरी में परम पराक्रमी राजा चण्डः 
अ्द्योत राज्य करता था, वह सुन्दर स्त्रियों का बड़ा लोछपी था! 
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पतेउसासक 
एक दिन वह अपते सामन्तों के साथ राज सभा में बैठा था। 
उस समय एक प्रसिद्ध चित्रकार ने राजसभा मे प्रवेश कर 
उसका अभिवादन किया । और उपहार खरूप एक बड़ो सुन्दर 
रमणी का मनोहर चित्र उसको भेंट क्रिया । उस चित्र को देखते 
ही राजा चण्डप्रयोत ने कहा--“कुशल चित्रकार। तेरा चित्न- 
कौशल सचमुच विधाता के समान है। एसा खरूप मानव लोक 
के अन्तर्गत . कभी देखने मे न कराया, इसलिए तेरी की हुई 
इस चित्र कल्पना को धन्य है, यह सुन चित्रकार ने कहदा:-- 

“राजन! यह केवल कल्पना हो नहीं हैं। इस चित्र में 
उलिखित रमणी इस समय भी कौशम्बी के राजा शतानिक के 
अन्तपुर में विद्यमान हैं । इसका नाम मृगावती है । यद सगाक्ती 
राजा शतानिक की पटरानी है उसका यथार्थ रूप चित्रित करने 
में तो विश्वकम्मो भी असमथ दें । मेने तो उस रूप फा किच्चित 
आभास मात्र इस चित्र में अंकित किया है। उसका वास्तविक 
रूप तो वाणी के भी अगोचर है ।” 

इस बात को सुनते ही रमणी लोछुप चण्ठप्रयोत कामान्ध 
हो गया । उस समय वह नीति और अनीति के विचार फो 
विलकुल भूल गया । उइसन उसी समय कहा कि-“भृग को 
देखते हुए सिह जिस प्रकार म्गी को पकड़ लेता है, उसी प्रकार 
शतानिक के देखते देखते में श्गावती को ग्रहण कर छूँगा [” 
ऐसा ब्रिचार कर उसने पहले एक दूत को राजा शतानिक के 
समीप भेजा। उस दूत ने शतानिक को जाकर कद्दा--हे शता- 
निक राजा! अवन्ति नरेश चश्डप्रद्योत तुम्दे आ्राज्ञा करता है कि 
सगावती के समान रक्न-जों कि दैव योग से तुम्हारे समान 
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नापकापेशानया+ 
अयोग्य के द्वाथ में झा पड़ा है इसको रखने का तुम्हे कोई 
अधिकार नहीं है, इसलिए यदि तुम्हे अपना राज्य एवं प्राण 
प्रिय है तो तुरन्त उसे मेरे अन्तः पुर में भेज दो ।? 
दूत के इन भयदृुर वचनों को सुन कर राजा शवानिर क्रोध 
से अधीर हो उठा। उसने कहा--“*अरे अधस दूत ! तेरे मुख 
से इस प्रकार की वातें सुन में अवश्य तुमे भयक्ुर दण्ड देता, 
पर तू दूत है और दूत को मारना स्जनीति के विरुद्ध है, इस 
लिए में तुमे छोड़ देता हूँ । तू उस अघम राजा फो कह देना 
कि शतानिक तुम्हारे समान चाण्डालो से नहीं डरता ”। इस 
प्रकार कह कर-उसने तिरस्कार पूर्वेक दूत को वहाँ से निकाल 
दिया। इसने वे सब बातें अवन्ति ( उत्मेनी ) आ कर राजा 
चण्डप्रयोत से कद्दी, जिन्हें सुन कर वह अत्यन्त क्रोधित हो 
उठा । उसने उसी समय अपनी असंख्य सेना को कौशम्बी पर 
आक्रमण करने की आज्ञा दी और खय॑ भी उसके साथ चला । 
इधर अपने को चण्डप्रद्योत का सामना करने में असमर्थ समझ 
शतानिक अत्यन्त दुखी हुआ, यहां तक कि इस दुख के मारे 
उसके पाझ भी निकल कये। 
-ऐसे निकट , समय में म्रगावती की जो स्थिति हुई उसे 
बतलाना अशक्य है। पर फिर भी एक वीर स्त्री की तरह उसने 
-सोचा कि मेरे पति की तो मृत्यु हो गई ,और “उदयन कुमार” 
अझभो तक बालक, दी है। ऐसे त्रिकट सम्रय मे. बिना किसी 
प्रकार का कपट जाल रचे काम नहीं चल सकता। ग्रह सोच 
उससे एक दूत को चण्डप्रयोत के 'प्रास भेज कर , यह कहलाया 
“मेरे पति तो खरे “चले गये, ,इसलिए अब तो मुमे आप ही 
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को शरण है | पर इस समय मेरा पुत्र बिलकुल वलहीन वालक 
है, इससे यदि में इसके हाथ राज्य भार दे चलो जाऊँ तो 
निश्चय है कि आसपास के राजा इसका पराभव कर सारा 
राज्य हड़प जायेंगे। यद्यपि आप के सम्मुख कोई राजा ऐसा 
साहस नहीं कर सकता, पर आप हमेशा तो यहां रहेगे ही नहीं 
रहेगे सु दूरवर्ती उन्ययिनो नगरी में । ऐसी द्वालत में “सांप तो 
सिर पर और बूटी पहाड़ पर” वाली कहावत चरिताथ होगी, 
इसलिये यद्‌ आप उजियिनी से इटे मैंगवा कर कौशास्बी के 
चारों तरफ एक मजबूत किला वधवा दें तो फिर मुमे आपके 
साथ चलने में कोई आपत्ति न रह जाय ।” 

यह सुनते ही राजा चण्डप्रयोत ने हर्षित चित्त से उसी 
समय किला वंधवाने की आज्ञा दे दी । भारी आयोजन के 
साथ किला बाँधना शुरू दो गया, कुछ दिन बीतने पर किला 
बिल्कुल तैयार हो गया, ।” उसके--पृश्चात्‌ झुगावती ने दसरा 
दूत भेज कर श्रद्योत से कहलाया--राजनू ! अब तुप्त धन, 
धान्य, और इधनादिक से नगरी को भरपूर कर दो, काम 
लोछुप चण्डप्रयोत इतने पर भी मगावती का मतलब न सममा 
और उसने वहुत शीघ्र उसकी आज्ञानुसार सब काम करवा दिया | 

इतना सब हो जाने पर म्गावती ने चतुराई के साथ नगर 
के सब द्रवाजों को बन्द करवा दिये। और किले पर अपनी 
सेना के बहादुर सुभटों को चुन कर चढ़ा दिये । अब तो चणढ- 
प्रयोत राजा शाखा भ्रष्ट बन्दर की तरह नगरी को घेर कर 
बेठ गया । वह दृव बुद्धि हो म्गावती की बुद्धि पर आश्चर्य 
करने लगा । 

श्छ 
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एक दिन सगावती के हृदय में संसार के प्रति बड़ा वैराग्य 
हो आया, उसने सोचा कि यदि वीर प्रभु मेरे भाग्य से इधर 
पघार जांय तो में उनके समीप जाकर दीचा ले ढूँ। भगवान्‌ 
भह्दावीर ने ज्ञान के द्वारा सगावती का यह संकल्प जान लिया 
और वे तत्काल उसकी मनोवांछा पूर्ण करने फे निमित्त वहां 
पधारे । प्रभु के आने का समाचार सुन मृगावती तत्काल नगर 
का द्वार खोल भगवान्‌ की वन्दना करने को समवशरण में गई ! 
राजा चण्डप्रद्योत भी वीर प्रभु का भक्त था, >तएवं वह भी 
पारस्परिक शञ्जुता को भूल कर प्रभु की वन्दना को गया । ठब 
प्रभु ने अपना सावभाषिक उपदेश प्रारम्भ किया । 

उपदेश समाप्त होने पर सगावती ने अभ्रु को नमस्कार कर 
कहा कि--चण्टप्रयोत राजा की आज्ञा लेकर मे दीक्षा अहण 
करूंगी । पश्चात्‌ चण्डप्रयोत के पास जाकर उसने कहा-यदि 
तुम्हारी आज्ञा दो तो में दीक्षा ग्रहण कर लू | क्‍योंकि मुझे संसार 
से अब घृणा हो गई है ।” श्रञ्चु के अभाव से चण्डप्रयोत का 
चैर तो शान्त हो ही गया था, इस लिए उसने मृगावती के पुत्र 
“उदयन” को तो फौशाम्बी का राजा बना दिया, और मृगावती 
को दीक्षा भहरण करने की आज्ञा दी। मसगावती के साथ साथ 
श्वर्डप्रयोत की अदन्ञारवती आदि आठ रानियो ने भी दीक्षा 
अद्दश कर ली । ' 

यहां से बिहार कर छुरासुरों से सेवित महावीर प्रभु वारिज- 
ग्राम नामक प्रसिद्ध नगर सें पधघारे । उस नगर के पुत्तिपलाश 
नासक उद्यान मे देवताओं ने समवशरण की रचना की | उस 
नगर में पिठवत्‌ प्रजा का पालन करने वाला जितशन्रु नामक 
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राजा राज्य करता था। और “आनन्द” नामक प्रहपति वहां 
का नगर श्रेष्टि था, उसके “शिवानन्दा” नामक परम रुपबती 
पत्नी थी, वह बारह फरोड़ खर्ण मुद्राओं फा खामी था। बीर 
प्रमु को वहां पघारे हुए जान वह इर्पोत्कुड ही उनकी वंदना फरने 
फो गया, और उपदेश श्रवण किये, पत्मात उसने बारह प्रकार 
के गृहस्थ धर्मों को 'अज्नीकार किया । उसके गये पगश्चात्‌ उसकी 
री शिवानन्दा ने भी आकर इन्द्ीं घारद धर्मों को महण किया । 
इसके पश्चात्‌ प्रभु ने चम्पा नामक नगरी में कुलपतिनामक 
गृहस्थ को उसकी भद्रा नामक पत्नी सहित और फाशी नगरी सें 
चुलनीपितवा नामक गृहस्थ फो उसफी श्यामा नामक झ्री सद्दित 
श्ववक घम में दोक्षितफिये । ये दोनों सृहस्थ क्रम से अठारह करोड़ 
और चौबीस करोड़ छर्स मुठ्राओं के 'अधिपति थे। सदनन्तर 
काशी में सुगदेव को, 'आलम्मभिका में चुदशतरू को काम्पील्य- 
पुर में कुष्ठकोलिझ को गृहस्थ धर्म में दीक्षित फिया ये सब्र 
लोग श्रसंज्य सम्पत्ति के मालिक थे । 

पलाशपुर नामक नगर में शक्कालपुत्र नामक एक ऊुम्हार 
रहता था। यह फुम्हार 'आजीविक-सम्प्रदाय के सस्थापक 
भनौशाला” का अन्‍ुवायी था। उसऊे अप्रिमित्रा नामक स्त्री थी ।- 
यह वीन करोड म्वण्ण मुठ्झों फा स्वामी था । पलाशपुर के थाहर 
इसकी मिट्टी के बतनों का बेंचने की पांच सौ दुकानें चलती 
थीं। एक दिन किसी न॑ आकर उससे कहा कि कल प्रात; काल 
महद्दाप्रद्य ग्रैलोक्य पूततसवद्ध प्रश्ु यहाँ पर पधारेंगे । शब्दाल- 
पुत्र ने इससे यह समना फि जरूर इसने यद कथन मेरे धर्म 
गुरु गौशाला के व्यिय मे किया है। यद्द बात सुन वइ दूसरे 
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दिन श्रभु के समवशरण में गया। प्रभु ने दशन दिये के पश्चात्‌ 
कहा--है शब्दालपुत्र । कल फिसी ने आकर तुमे कहा था 
कि “कल प्रातःकाल स्वक्ष प्रभु यहां पर आएंगे, इस पर 
तेने गौशाला के आने का अनुमान किया था, ।” यह सुन उस 
कुम्हार ने सोचा कि “अ्रहो, ये तो सर्वज्ञ मद्दात्राह्मण अहेन्त 
श्रौवीर अस्ु हैं । ऐसा सोच उसने पुनः उनको नमस्कार किया। 
पश्चात प्रभु ने बड़े हो मधुर शब्दों में उसे “नियतिवाद” की 
कमज़ोरियां बतला कर उसे अपना अनुयायी बना लिया । उसने 
उसी समय प्रभु से श्रावकधर्म को महरण किया | 

जब गौशाला ने यह घटना सुनी तो वह शब्दालपुन्न को पुनः 
अपने मत में मिलाने के निमित्त वहां आया | पर जब शब्दाल- 
पुत्र ने उसे दृष्टि से भी सान न दिया तो लाचार होकर वह वहां 
से वापस चला गया,। 

यहां से चल कर प्रञ्जु रांजयूह नगर के त्राहर स्थित गुण- 
शील नामक चैत्य में पघारे ! उस नगर में “मद्दाशतक” नामक 
चौबीस करोड़ खगण मुद्रांओों का अधिपति एक सेठ रहता था, 
उसके रेवती वगैरह तेरह रानियां 'थीं। इन सबो ने भगवान, 
“महावीर से आवक धं् अहण किया । वहां से बिहार कर प्रभु 
श्रावस्ती पुरी में आये, वहां पर, नन्दितीयिता नामक एक 
गृहर्थ रहता था। इसके “आख़िनी” नामक स्की थी | यह 
बारह करोड़. खणे मुद्राओं का अधिपति था। इसको भी श्री 
वीर प्रभु ने,सकुटुस्ब श्रावक धर्म में दीक्षित किया । इस प्रकार 
प्रभु के दस “मुख्य श्रावक” हो गये । 

कई स्थानों पर अश्रमण करते हुए प्रश्मु एक वार पुनः आ्रावस्ती- 
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पुरी में आये । यहां के कोप्टफ नामक उद्यान में देवताओं ने 
उनको समवशरण बनाया। इसी स्थान पर 'त्तेजोलेश्या” के घल 
से अपने विरोधियों का नाश फरने वाला “अ्रष्टांगनिमित्त” के 
पान से लोगों के मन की बातें फहने वाला और 'झपने श्रापको 
“जिन” कहने बाला मौणाला पहले ही से आया हुआ था | यह 
“हालाइला” नामक फिसी ऊुम्हार फी दुकान में उत्तरा था । 
अहन्स के समान दसकी स्याति को सुन फर सैकड़ों मुग्ध लोग 
इसऊे पास 'प्रने और उसके मत को प्रडण करते थे । एक बार 
जब गौतमस्वामी प्रभु फी आशा से झहार लेने के निमित्त नगर 
में गये तथ वहां उन्होंने सुना कि “यद्वां पर गौशाला शत और 
सर्वज्ष के नाम से विस्यान्‌ होफर 'ग्राया हुआ है । इस घात फो 
सुन फर गौतमस्लामी सेद पाते हुए प्रभु के पास 'प्राये । उन्होंन 
सत्र लोगों के सम्मुस सच्छ बुद्धि से पूछा भगवन, ! इस नगरी 
के लोग गौशाला को स्ंश कहने हैं । क्‍या यह वांत सत्य है ९ 
धश्रमु ने कहा” मंग्बली का पुत्र गौशाला है । अजिन दोते हुए 
भी यह अपने को जिन मानता है। गौतम ! मेने ही उसको 
दीक्ता दी है। शित्ता भो इसको मेने ही दी है। पर पीछे से 
मिथ्यात्री होकर ग्रह मुक से अलग हो गया है। यह स्वेक्ष 
नहीं है । 

एक वार प्रभु के शिप्य श्री “आनन्द मुनि! आदार लेने के 
निमित्त नगरी में गये, मार्ग में उन्हें मौशला ने घुला फर फट्दा- 
“शरे आनन्द । तेरा घर्माचाय्य लोगों में अपना सत्कार करवाने 
की इच्छा से समा के बीच में अपनी प्रश्सा और सेरी निन्‍्दा 
क्रता है और कहता है कि यह गौशाला मंखली पुत्र है। 


संगवान्‌ महावीर हे श्हर 
>णाजनलकल्फका 


अहन्त तथा सर्वज्ञ नहीं । पर वह अब तक शत्रु के दहन करने 
में सम मेरो तेजोलेश्या को नहीं जानता है। तू निश्चय रख 
में उसे परिवार समेत नष्ट कर दूंगा । हां यदि तैने मेरा विरोध 
न किया तो तुमे छोड़ दूंगा । 

आनन्द मुनि ने यह बात श्रभ्"ु के आगे आकर कही। 
फिर उन्होंने शक्धित होकर पूछा “खामी 4 गौशाला ने भस्म कर 
देने की बात कही है। वह वास्तविक है या उसका प्रलाप सात्र 
है ? प्रसु ने कहा--“अहन्त के सिवाय दूसरे को भस्म कर 
देने मे वह समथे है। इसलिये आनत्द ! तू गौतम वगैरह सब 
मुनियों को जाकर कहदे कि उसके साथ कोई भाषण न करे |”? 
आनन्द मुत्ति ने सब लोगों को यह बात जाकर कह दी । इतने 
ही मे गौशाला वहाँ आया और उसने प्रभु को देख कर कहा- 
“आर काश्यप | तू मुझे मंखली पुत्र और अपना शिष्य बतलाता 
है। यह बिल्कुल सिथ्या है। क्‍योंकि तेरा शिष्य गौशाला तो 
शुककुल का था। वह तो धसे ध्यान से मृत्यु पाकर देवगति में 
उत्पन्न हो गया है उसके शरीर को उपसर्ग और परिषह सहने 
सें समथे जान-मैंने अपनी आत्मा-को अपने शरीर से निकाल 
फर उसमें डाल दिया है। मेरा नाम तो “उदाय मुनि” है। 
मुझे बिना जाने ही तू अपना शिष्य किस प्रकार कहता है ९ 
' महावीर ने कद्दा--“पुलिस की निगाह में पड़ा हुआ चोर कहीं 
छिपने का स्थान न पाकर जिस प्रकार रुई, सन, या ऊन से 
ही अपने शरीर को ढंकने की चेष्टा करता है उसी प्रकार तू 
भी क्यों असत्य बोल कर .अपने को घोखा देता है ।” प्रभु के 
इन वचनों को सुन ग़रोशाला बोला “अरे काश्यप ! आज तू 
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“च्च्ल्डाम्ा 
अभ्रए हो जायगा, नष्ट हो जायगा ।” उसके इन वचनों फो सुन 
कर प्रमु के शिप्य सवोनुभूति मुनि अपने को न सम्दाल सके । 
वे घोले-“अरे गौशाला । जिस गुरु ने तुमे दीक्षा और शिक्षा 
दी, उसी का तू इस प्रकार तिरस्कार कैसे करता है ।” यह्द 
सुनते ही क्रोित दो गौशाला ने दृष्टि विष 'सर्प की ज्वाला की 
तरह उन पर तेजोलेश्या का प्रद्दार किया । सबोनुभूति मुनि 
उस ज्वाला से दग्ध होकर झुभ ध्यान से सरण पा स्वर्ग गये । 
अपनी लेश्या फी शक्ति से गवित होकर गौशाज़ा फिर प्रभु का 
तिगस्फार करने लगा। तत्र सुनक्षत्र नामक शिष्य ने प्रश्ु की 
निन्‍्द्रा से क्रोघित हो गौशाला को कठोर वचन कठे | मौशाला 
मे उन्हे भी सर्वानुभूति की तरह भस्म कर बाला | इस से और 
भी गर्वित हो बह प्रमु को कट्डक्तिया कहने लगा । 

नत्र प्रभु ने अत्यन्त शान्ति पूर्वक फहा--“गौशाला । मैंने 
ही ठुके शिक्षा और दीक्षा देकर शास्त्र फा पात्र किया है। और 
मेरे ही प्रति तू ऐसे शब्द बोल रहा है। यह्‌ क्‍या तुमे योग्य 
हैं ।” इन बचनों से अत्यन्त क्रोधित द्वी मौशाला ने कुछ समौप 
का प्रमु पर भी तेजोलेश्या का प्रहार फिया। पर जिस प्रकार 
भसयद्ूर घवण्ढर पर्वत से टकरा कर वापस लौट जाता है, उसी 
प्रकार वह लेश्या भी प्रभु फो भस्म करने में असमथ्थ हो वापस 
लौट गई । और फिर श्रकारय प्रेरित फरने से क्रोधित हो उसने 
वापस गौशाला के ही शरीर पर प्रहार किया । जिससे गौशाला 
का सास शरीर अन्दर से जलने लगा । पर जलते जलते भी 
ढोठ दो कर उसने प्रभु से कहा--“अरे फाश्यप ! मेरी तेजोलेश्या 
के प्रभाव से इस समय तू बच गया है। पर इससे उत्पन्न हुए 
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पगोप्मानत 
पित्तज्बर के कारण भाज से छः मास के पश्चात्‌ तू छद॒मस्थ 
अवस्था में ही मर जायगा ।” महावीर ने कहा--गौशाला ! तेरा 
यह कथन व्यथ है । मैं तो अभो इसी कैवल्य अवस्था में सालह 
* धर्ष तक और विहार करूगा पर तू आज से सातवें दिन तेरी 
तेजोलेश्या से उत्पन्न हुए पित्तज्वर के कारण मृत्यु को प्राप्त होगा।”? 
फिर कुछ समय के पश्चात्‌ तेजोलेश्या की भयद्वर जलनस 
पीढ़ित हो गौशाला वहीं पड़ गया । तब अपने शुरु की अवज्ञा 
से क्रोधित हुए गौतम वगेरह भुनि उससे कहने लगे---/अरे 
सूख । जो कोई अपने धम्माँचाय्ये के प्रतिकूल होता है, उसकी 
ऐसी ही दशा होती है । तेरी धम्मोचाये पर फेंकी हुई वह तजो- 
लेश्या कहां गई १” उस समय गौशाला ने गड्डे में पड़े हुए सिंह 
की तरह अत्यन्त क्राधित दृष्टि स उनकी ओर देखा । पर अपने 
आप को अससर्थ देख वह क्रोध के मारे उछाले सारने लगा 
ओऔर फिर अत्यन्त कष्ट पूवक उठ कर हाय हाय करता हुआ 
घह अपने स्थान पर गया । 

- छः दिन व्यतीत होने पर जब सातवे दिन उसका अन्त 
समय उपस्थित हुआ तो उसको सत्य ज्ञान का उदय हुआ । 
उसका हृदय पश्चाताप की अश्नि में भस्म होने लगा । तब उसने ' 
अपने सब शिष््यों को बुला कर कहा “हे शिष्यों । सुनो में अहंन्त 
नहीं-केवलो नही-में वीर प्रसु का शिष्य संखली पुत्र गौशाला 
हैँ । आश्रय को दी भक्तण करनेवाली अभि के समान में श्री गुरु 
फा भतिदन्दी हुआ हूँ । इतने काल तक दम्म के मारे मेने अपनी 
अत्मा और संसार को घोखा दिया है, इसके लिए तुम मुझे; क्षमा 
करनी? ऐसा कद कर वह -मृत्यु पा खरगलोक को गया । 
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अंनुक्रम से विद्वार करते करते प्रभु “पोतनपुर” पधारे। 
उस नगर के समीपवर्दा मनोरम नामक उद्यान में देवताओं न 
समवशरण की रचना की | वहां का राजा प्रसन्नचन्द्र उसी 
समय प्रश्चु की बन्दना करने के निमित्त आया। भ्ु की दशना 
झुन उसको उसी समय ससार के प्रति वंराग्य हो आया, तत्र 
अपने पत्र को राज्य का भार दे उसने दीक्षा अहण कर ली । 
इग्र दपस्था करते हए राज़पि प्रसन्नचन्द्र भगवान्‌ के साथ 
विहार छरने लगे कुछ समय पश्चान्‌ भगवात्‌ सद्दावीर के साथ 
वे राजयृद्दी नामक नगरी में आये यह सुनते हद्वी कि भगवान्‌ 
महावीर राजयूद् के समीपवर्ती बन में आये हुए हँ। राजा 
श्रेणिऊ अत्यन्त उत्कश्ठित चिच से अपने परिवार के साथ 
उनकी बन्दना करने गया। उसकी सेना के श्रागे चलने वाले 
सुमुख और टुसुंस दो सेनापति मिथ्यादृष्टि थे। वे आपस में 
कई प्रकार की वाते करते हुए जा रहे थे, मार्ग में टनको असन्न- 
चन्द्र मुनि दिखलाड दिये | थे एक प॑र से खड हाकर ऊच हाथ 
डिये हुए आतापना कर रहे थे ! उनको देख कर सुमुख वोला । 
“पेसी आतापना करने वाले मुनि के लिए ख्य और मोक्त कुछ 
मी दुलेभ नहीं हैं ।? यहू सुन कर दुमुज् बोला “अरे यह तो 
पोतनपुर का गजा प्रसन्नचन्द्र है, इसने अपने छोटे से लड़के 
को इतना बड़ा राज्य देकर उसके प्राणों पर कैसी विपत्ति खड़ी 
कर दी है | उसके मंत्री अब चम्पानगरी के राजा दधिवाहन से 
मिल कर उस लड़के को राजश्रष्ट करने की कोशिश में लगे हुए 
ड । इसी प्रकार इसको पत्नियां भी क्द्दी चली गई हैं । यह कोई 
सम है। प्रसन्नचन्द्र के ध्यान-रूपी पंत पर इन वचलनों ने बज 
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ब्च्च्ह्क्कल्ड 
का काम किया। वे सोचने लगे--“मेरे उन अकृतन्न मंत्रियों 
को धिक्कार है। आज तक मैंने उनके आदर में किसी प्रकार की 
कमी नहीं की, इस कृतज्ञता का उन्होंने यही बदला दिया | यदि 
इस समय में वहां होता तो उनको अत्यन्त कठिन सज़ा देता ।” 
ऐसे संकल्प विकल्पों से व्याकुल होकर प्रसन्नचन्द्र मुनि अपने 
प्रहण किये हुए त्रत को भूल गये । और अपने को राजा ही 
समम कर वे मन ही सन मंत्रियों के साथ युद्ध करके लगे। 
इतने सें श्रेणिक राजा वहां आया और उसने विनय पूर्वक उनकी 
वन्दना की, वहां से चल कर वह वोर प्रश्ु के समीप आया और 
वन्दना कर उसने पूछा “हे अभ मैंने प्रसन्नचन्द्र मुनि को-उनकी 
पूर्ण ध्यानावस्था में वन्द॒ना की है । भगवन्‌ | में यह जानना 
चाहता हूँ कि यदि वे उसी ख़िति सें मृत्यु को प्राप्त हों तो कौनसी 
गति सें जायगे। प्रभु ने कहा “सातवें नरक में जायंगे” यह 
सुन कर श्रेरिक बढ़े विचार में पड़ गया, क्योकि उसे यह सार्ूम 
था कि मुनि नरक गासी नहीं होते, अतएव उसे अपने कानों पर 
विश्वास न हुआ ओर उसने फिर दूसरी वार पूछा “मसगवन | 
यदि भसन्नचन्द्र मुनि इस समय मृत्यु पा जाय॑ं तो कौनसी गति 
में जायंगे ।? प्रभु ने कह्द--सवोर्थ सिद्धि विमान में जायगे। 
औणिक ने पूछा भगवन्त आपने एक हो क्षण के अन्तर 

पर दो बाते एक दूसरी से विपरीत कही इसका क्या कारण हैं । 
प्रभु ने कहा--ध्यान के भेद में प्रसन्नचन्द्र मुनि की अवस्था 

दो अकार्‌ की हो गई है। इसी से मैंने ऐसी बात कही है। 
पहले दुमुंख के वचनों से प्रसन्नमुनि अत्यन्त क्रोधित द्दो गये 
थये। और अपने मन्त्रियो और सामन्तों से मन ही मन युद्ध 
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कर रहे थे। उसी समय तुमने उनकी वन्दना की थी, इससे 
उस समय उनकी स्थिति नरक गति के योग्य थी । उसके पश्चात्‌ 
वहाँ से तुम्हारे आने पर उन्होंने मन में विचार किया कि अब 
वो मेरे सब आयुघ व्यतीत हो चुके हैं। इसलिये अब में 
शिरखाण ही से शब्रु को मारुँगा। “ऐसा सोच उन्होंने अपना 
हाथ शिर पर रक्खा । वहां अपने लोच किये हुए नगे शिर को 
देख कर उन्हें तत्काल अपने वृत्त का स्मरण हो आया, जिस 
से तत्काल उन्हे अपने किये का भवद्भुर पश्चाताप हुआ | अपने _ 
इस ऊृत्य की खुव आलोचना कर फिर ध्यानमग्न हों गये उसी 
समय तुमने यह दूसरा प्रश्न किया। और इसी कारण मैने 
तुम्हारे दूसरे प्रश्न का दूसरा उत्तर दिया ।” 

इस प्रकार की वात चल रही थी कि इतने में प्रसन्नचन्द्र 
मुनि के समीप देव दुन्दुभि वगैरह का कोलाहल होने लगा । 
उसको सुन कर श्रेरिक ने पम्ु से पूछा-- 

श्रेणिक-खामी यह क्‍या हुआ ? 

प्रभु-“ने कहा ध्यान में स्थिर प्रसन्नचन्द्र मुनि को इसी क्षण 
केवल ज्ञान की प्राप्ति हुई है । देवता उसी केवल ज्ञान की मद्दिमा 
कर रहे हैं।” 

“तदन्तर श्रेरिक ने पूछा--भगवनू ! अगले जन्म में मेरी 
क्या गति होचेगी १” 

महावीर ने उत्तर दिया--“श्रेरिक यहां से झृत्यु पाकर तू 
पहले नरक को जायगा | और वहाँ अपनी अवधि को पूरी कर 
तू इसी भरत-क्षेत्र की अगली चौवीसी में “पद्मनाथ” नाम का 
पहला तीर्थ-कर होगा-- 
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श्रेणिक ने तब प्रश्ु को नमस्कार कर कहां--भसंगवन्‌ | 
आपके समान जगदुद्धारक खासी के होते हुए भी सेरी गति नरक 
से क्‍यों कर होगी २” 

“वीर प्रभु ने कद्दा-राजनू तेने पूर्व में नरक का आयु उपा- 
जन कर रक्‍्खा है इस लिये तू अवश्य नरक में जायगा । क्योंकि 
पूवे के बँघे हुए शुभ और अशुभ कम के फल अवश्य भोगने ही 
पड़ते हैं उसको कोई अन्यथा नहीं कर सकता ।” 

«. श्रेणिक ने कह्दा--हे नाथ ! कया कोई ऐसा भी उपाय है 
“जिससे इस भयदुर गति से मेरी रक्षा हो जाय !” 

ने कहा--हे राजन | यदि तू तेरे नगर में बसने वाली 

कपिला त्राह्मणी के पास से सह्ष साधुओं को भिक्ता दिला दे और 

“कालसौकरिक” नामक कसाई से जीवहिंसा छुड़वा,दे तो नरक से 

तेरा छुटकारा हो सकता है, अन्यथा नहीं ।”? इस प्रकार प्रभु के 

चचनों को हृदय में घारण कर राजा श्रेणिक अपने स्थान पर गया । 

श्रेणिक ने वहाँ जाकर पढिले कपिला जाहाणी को बुलवाई 

ओर कहा--“भद्रे तू श्रद्धापूकक साधुओं को भिन्षा दे, में 

तुमे धन और सम्पत्ति से निह्ाल कर दूंगा ।” 

कपिला ने कद्दा-यदि तुम मुझे सोने मे भो गाड़ दोया 
सारा राज्य ही मेरे सुपुद कर दो, तो भी में यह अऊृत्य कदापि 
नहीं कर सकती ।” 

तत्पश्वात्‌ राजा ने “कालसौकरिक” को बुलाया और कहा- 
यदि तू इस कसाई के धन्धे को छोड़ दे तो मैं तुम्के बहुत सा 
द्रव्य देकर निहाल कर दूं। तुमे इसमें कुछ हानि भी नहीं, 

क्योंकि द्रव्य की ही इच्छा से तो तू यह काय्ये करता है ।” 
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“कालसौकरिक” ने .कहा--इस काम में कया दोष है ९ 
जिससे अनेक मनुष्यो के जीवन की रक्षा होती हैं, ऐसे कसाई 
के घन्धे को में कदापि नहीं छोड़ सकता। “यह सुन करके 
क्रोधित हो राजा ने कद्दा:-देखें तू अब किस प्रकार यह धन्धा 
कर लेता है ? यह कह कर श्रेणिक ने उसे अन्धघेरे कप में क्ैद 
कर दिया ।” तत्पश्चात्‌ वीर प्रश्ु के पास आकर उसने कहा--- 

श्रेशिक-भगवन्‌ मैंने “कालसौकरिक” से एक दिन और 
रात्रि के लिये कसाई का काम छुड्वा दिया है ।” यह सुन कर 
प्रभु ने कदहा-- 

प्रभु-दे राजनू। उसने उस अन्ध क्रप में भी पांच सौ 
भैंस मिट्टी के बना वना कर मारे है ।” उसी समय श्रेणिक 
राजा ने वहां जाकर देखा तो सचमुच उसे वही दृश्य दिखलाई 
दिया | उससे उसे बड़ा अनुताप हुआ ओर बह अपने पूर्व 
उपाजित कर्मों को घिकारने लगा ।” 

श्रीवीर प्रभ वहाँ से विहार कर प्रष्ट चम्पा नगरी को 
पधारे। वहाँ के राजा “साल” और उनके लघु भ्राता “महासाल” 
प्रभु की वन्‍्दना करन के निमित्त वहां आये | प्रभ्ु की देशना 
सुन कर उन्हें संसार से वैराग्य हो आया । इससे उन्होंने अपनी 
बहन यशोमती के पुत्र “गागली” को राज्य का भार दे दीक्षा 
प्रदण करली । कुछ दिलों पश्चात्‌ वीर प्रभु को आजा ले साल 
और महा-साल के साथ गौतम खामी पुनः प्रष्ठ चम्पा को गये । 
वह्ं के राजा गागली ने उनकी देशना सुन॒ कर, अपने पुत्र को 
राज्य गद्दी दे दीक्षा अहण कर ली । गौतम खामी तब वहाँ से 
चलकर वीर प्रभु के पास आने लगे, मार्ग दी भे शुभ भावनाओं 
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के कारण साल; 'महासाल, गागली आदि को केवलज्ञान की 
प्राप्ति हो गई । जब वे लोग प्रभु के पास गये तो प्रभ को भरदि- 
क्षणा दे; गौतम स्वामी को प्रणाम कर और तीथ को नमकर 
पषेदा में जाने लगे | तब गौतम स्वामी ने उनको कद्दा--प्रभ को 
वन्दना करो। प्रभ ने कह्ा--गौतस । केवली की आशातना मत्त 
करो। तत्काल गोतम ने अपने किये का पश्चाताप कर उनसे 
समा मांगी । 

पश्चात्‌ गौतम दुखी होकर सोचने लगे--क्या मुमे; केवल 
ज्ञान प्राप्त न होगा, क्‍या में इस भव में सिद्ध न हो सकूंगा ९” 
वे ऐसा विचार कर द्वी रहे थे कि वीर भ्रभु ने अपनी देशना में 
कहा कि जो अपनी लबव्धि के द्वारा अष्टापद्‌ पर जाकर एक 
रात्रि वहाँ रहे, वह इसी भव में सिद्धि को प्राप्त हो ।” यह 
सुनते ही गोतम स्वामी अभु की आज्ञा लेकर वहाँ जाने के लिए 
निकल पड़े । वहाँ की यात्रा कंर जब वे वापिस लौट रहे थे तब 
भाग में पाँच सौ मुनि उनको मिले उन सबों ने गौतम स्वामी 
के शिष्य होना चाहा । पर गौतस ने कहा कि--सर्वेज्ष परमेश्वर 
जो भगवान महावीर हैं वे द्वी तुम्हारे गुरु हो ओ । यह छझुन 
उन सुनियों ने सोचा कि “जगहुरु श्री वीर परमात्मा हमें गुरु 
रूप में मिले हैं, इसी प्रकार पिता के समान ये मुनि हमें वोध 
करने के लिये मिले हैं सचमुच हम बड़े पुण्यवान हैं |” 
प्रकार शुभ भावनाओं का उदय होने से उतने पाँच सों ही सुनियों 
को कैवल्य की श्राप्ति हो गईं । समवंशरण में आकर वे वीर-प्रभु 
की अदिक्षण कर फेवलियों की सभा की ओर चले | यह देख 
गोतम स्वामी बोले “वीर प्रभु की चन्‍दना करो ।” यह सुन श्रञ्ञ 
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ने कह्टा--गौतम केवली की आशातना सत करो |” यह झुन 
गौठस ने उनसे भी इसके लिए क्षमा मांगी । 

गौतम फिर सोचने लगे---“अवश्य में इस भव में सिद्धि 
न पा सकूंगा । क्योंकि मैं गुरु कर्मी हूँ। इद महात्माओं को 
अन्य है जिनको कि क्षणमात्र में केल्य प्राप्ति हो गई [? गौतम 
के मन की स्थिति को अपने ज्ञान द्वारा जान कर अस्ु ने उससे 
कहा गौतम्‌ ! तीर्थकरों का चचन सत्य होता है अथवा देवता 
का ? यौतम ने कहा-तीर्थकर का । 

प्रमु ने कहा-तव अधीर मत हो, स्तरिओं, शिष्यों पर 
गुरु का स्नेह हिंदुल ( वह अन्न जिसकी दाल बनती है ) के 
ऊपर के ठुण के समान होता है । जो कि तत्काल दूर हो जाता 
है। पर गुरु पर शिष्य का ख्लेह ऊन की चटाई के समान दृढ़ 
दोता है। चिरकाल के संसर्ग से हमारे पर तुम्हारा स्नेह बहुत 
इढ़ हो गया है । यह स्ेह का जब अभाव होगा तभी तुम्हें 
कैवल्य की श्प्ति होगी 

राजगृह नगर के समीप वर्ती “शालि” नामक आम में 
अन्या नामक एक स्त्री आकर रही थी, उसकी सारी सम्पत्ति 
आऔर वंश नष्ट हो गया था। केवल सद्शमक नामक एक पुत्र 
चचा हुआ था । उसको साथ लेकर वह वहां रहती थीं । सद्गमक 
चहाँ के निवासियों के बछुड़ों को चरातठा था। एक बार किसी 
परवेत्सित का दिन आया। घर घर खीर खाण्ड के भोजन 
बनने लगे, संगमक ने भी इस अकार का भोजन बनाते हुए 
देखा । उत्तर भोजनों को देख कर उसकी इच्छा भी खीर खाने 
को हुईं तब उसने घर जाकर अपनी दीन-माता से खीर बनाने 


अंगदान मो महावोर श्जर 
क डिड्ोट ५ 
के लिये कद्दा । वह बोली पुत्र ! मैं दरिद्री हूँ, मे॑ खीर के पेमे 

कहां से लाऊँ; ९” पर जब वालक ने हठ पकड़ ली तब धन्या 
अपनी पूर्व स्टृति को स्मरण करके रोने लगी । उसको रुदन 
करते देख उसकी पढ़ोसियों ने इसका कारण पूछा। घन्या ने 
गदूगद खर से अपने दुख का कारण कह्ा। तत्र सर्वो ने मिल 
कर द्यौद्र हो उसको दूध वगेरद सामान ला दिया । सब सामाद 
पाकर धन्या ने खीर बनाई और एक्र थाली में परगेस चह 
किसी ग्रह कार्य्य में संल हो गई। इसी समय कोई शास 
ज्षपण धारी मुनिराज उधर आहार लेने के निमित्त मिकले। 
उन्हे देखते ही सन्ञमक के हृदय में भक्ति का उद्रेक हो आया 
आर उसने चह खीर खयं न खा, मुनि को खिला दी। छझुछ 
समय पश्चात्‌ जब उसकी माता आई और उसने पुत्र की थाली 
मे खीर न देखी तो उसने और वहुत सी खीर उसकी थाली 
मे परोस दी। अतृप्त सन्लमक ने उस खीर को कणठ तक 
खाया, जिससे उसे भयद्कर अजोण हो गया। और वह उस 
रोग से उसी रात को उन्त मुनि का स्मरण करते करते परलोक 
गामी हो गया । 

मुनि दान के प्रभाव से सज्ञमक का जीव राजग्ृह नगर 

मे गोभद्र सेठ की सद्रा नामक सत्रो के उदर से अवतरित हुआ । 

भद्रा ने खप्त में पका हुआ शालि-स्षेत्र देखा, उसने वह बाद 

अपने पति से कही, तब पति ने कद्दा कि “तुम्हे पुत्र प्राति होगी! 

गये जब चार सास का हो गया, तब भद्ठा को दान धर्म और 

सुकृत करने का दोहला हुआ | भद्र बुद्धि गौ मद्र ने बह दोइला 

बड़े ही उत्साह के साथ पूरे किया। ह्थिति काल पूर्ण हो; 
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जाने पर भट्ठा ने दिशाओं के मुख को उज्ज्वल करने वाले एक 

सवोद्ध सुन्दर पुत्र को जन्म दिया। ,नामकरण के दिन माता 

पिता ने दर्पित हो खप्ानुसार उसका नाम “शालिभद्रँ 

रक्‍्खा । पाँच धात्रियों की गोद में पलता हुआ शालिभद्र 
झअनुक्रम से बड़ा हुआ । सात वर्ष का होने पर उसकी शिक्षा 
प्रारम्भ की गई। कुछ समय में वह सब कला-पारद्धत हो गया । 

बालकपन व्यत्तीत होने पर ऋ्रमश. यौबन का प्राहभाव' 
हुआ । तब वहाँ के नगर शओ्रेष्टि ने अपनो वत्तोस बन्याओं का 
विवाह उसके साथ करने का प्रस्ताव गौमद्ग सेठ के पाप्त भेजा | 
जिसे उसने सहूर्प स्वीकार क्रिया । तद॒नन्तर सर्व लक्षण संयुक्त 
वत्तीस कन्याएँ बडे ही उत्सव समारोह के साथ शालिभद्र 
को व्यादी गई । अब शालिभद्र विमान के समान रमणीक 
विलास मन्दिर में अपनी वत्तीसों पत्रियो के साथ रमण करने 
लगा । आनन्द में बह इतना मग्न हो गया कि उसे रुख्योदिय औरः 
सृब्योस्त का भान भी न रहता था । उसके माता पिता उसके 
भोग की सब सामग्रियों की पूति कर देते थे | कुछ समय पश्चात्‌ 
गौभट् संठ न श्री वीर प्रभु के पास से दीक्षा श्रहण करली' 
ओर विधि पूवेक अनशनादिक करके वह स्वर्ग गया। वहाँ से 
अवधि ज्ञान के द्वारा अपने पुत्र को देख उसके पुण्य के वश 

हो कर बह पुत्र वात्सल्य में तत्पर हुआ | कल्पक्षक्त को तरह वह 

उसकी पत्रियों सह्दित उसको प्रति दिन दिव्य वस्र और दूसरी 

सामग्री देने लगा | इधर पुरुष के योग्य जो काम, होते उन सब ” 
को भद्ठा पूणे करती थी, शालिभद्र तो पूर्व दान के प्रभाव से 

केवल भोगों को भोगता था । ४ 

श्द्व 


खााठान शहागीर रे 


है] 


एक समय एक व्यापारों “रत्न कन्बल” लेझर श्रेणिक 
राजा के पास बेचने आया । पर उनका (मूल्य बहुत होने से 
अणिक ने उन्हें न खरीदा । तव वह फिरता फिरता शालिभद्र के 
घर गया । वहाँ भद्वाने उसको मुंह मांगा मूल्य देकर सब, 
ऊस्वल खरीद लिये। इधर रानी चेलना ने श्रेणिक से कहा 
'क्िसेरे लिए एक रत्न फरबल सगवादा । ठव श्रेणिक ने 
उस व्यापारी को घुलवाया। व्यापारी ने आ कर कहा-- 
“सजन्‌ ! रत्न कम्बल तो सब भद्रा सेठानी ने खरोद लिये हैं ।? 
यह सुन श्रेणिक राजा ने एक चतुर मनुष्य को उचित मूल्य देकर 
गल्न फन्‍्वल लेने के लिए सद्रा के पास भेजा । उसने भद्रा से 
आकर कम्बल माँगा, पर भद्गा ने कहा कि मेने उन कस्वलो के 
टुकड़े कर शालिभद्र की स्तरियो को पेर पोंछने के लिये दे दिये 
'हैं, चहि श्रेणिक राजा को उन जीणे कम्बज्ञों की आवश्यकता 
हो! तो ले जाओ । वह बात ज्यों फो त्यों आकर उस व्यक्ति ने 
राजा श्रेशक को कद्दी । यह सुन चेलना ने कदा--देखो तुम्हारे 
सें और उस वणिक्‌ में पीतल और उोने के समान अन्तर है। 
, तब राजा ने कोतुक घरा दोकर शालिभद्र को बुलाने के लिये उसी 
“चुदष को भेजा । लेकिन उसके उत्तर में भद्गा ने राजा के पास 
आपकर कहा-- मेरा पुत्र कभो घर के बाहर नहीं निकलता इसलिये 
ऋच्छा हो यदि आपही सेरे घर पधारने को कृपा करे ।” श्रेरिक 
ने,कौतुक वश हो चैखा ही करना 'खीकार-किया। तब अद्ठा ने 
अपने महल से लेकर राजमदल तक मार्ग को- विचित्र वस्र और 
“आशिक्यादि से सुशोभित कृरबा दिया। उस सुंदर शोभा को 
्याश्वय-पूर्वक देखता हुआ श्रेरिक्न :शालिभद्र के घर आयाज 
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22: 
उस मकान में खणु के स्तम्भ पर इन्द्रनील मणि के तोरण मूल 
रहें थे, द्वार की भूमि पर मोतियों के साथिये बनाये हुए थे 
स्थान स्थान पर दिव्य वस्तों के चन्दवे तने हुए थे। इन 
सत्रों को अत्यन्त विस्मय पूवक देखते देखते शाजा ने मकान 
में प्रवेश किया, और चौथे मंजिल पर घढ़ कर मुशोभित- 
सिंहासन को अलकृत किया। तत्पश्चात्‌ भद्रा ने सातवों मज़िल 
पर जाकर शालिभद्र से कहा--“बत्स, श्रेणिफ यहाँ पर आये 
हुए हैं । इसलिये तू उनको देखने के लिये चल |" शालिभद्र ने 
कहा-मांता ! इस विषय में तुभ सच्र जानती हो इसलिये जो 
कुछ मूल्य देना हो वह तुम्दीं दे दो। मेरे वहाँ चलने की क्या 
आवश्यकता है? भद्रा ने कह्ा-“बत्स श्रेणिक कोई ग्वरीदने की 
सामग्री नहीं हैं। वे तो सच लोगो के और तेरे भी मालिक हैं ।” 
यह सुन कर शालिभद्र ने खेद पूर्वक सोचा--“'मेरे इस सांसा- 
रिक ऐश्वस्ये को घिकार है जिसमें मत भो कोई दूसरा स्वामी 
है। इसलिए अब तो में इस सब्र भोग को सर्प के फण के 
समान छोड़ फर श्री वीरप्रसु की शरण छगा।” इस प्रफार सोच 
कर वह बड़ा व्यथित हुआ, पर माता के आग्रह से वह अपनी 
ख्रियो सहित श्रेणिक के पास आया और विनय पूर्वक उनसे 
प्रशाम किया । राजा श्रेणिक ने उसे आलिद्नन कर अपने पुत्र 
की तरह गोद में बिठलाया । कुछ समय पश्चात्‌ भद्रा ने कद्ा-- 
“देव | अब इसे छोड़ दीजिए ! यह मनुष्य होते हुए भी मनुष्य 
फी गध से बाघा पाता है। इसके पिता देवता हुए हैं। वे इसे और 
इसकी स्त्रियों को प्रतिदिन दिव्य वेप, बस्तर तथा अद्भराग वगैरह 
देते हैं ।” यह सुन राजा ने उस उसी समय विदा कर दिया । 
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पश्चात्‌ भद्रा ने राजा से निवेदन क्रिया कि “आज तो यहीं 
भोजन करने की कृपा कीजिए ।” भद्रा के आग्रह से राजा ने 
उसकी बात खीकार की। उसी समय भद्रा ने सब प्रकार के पक- 
वान तैयार करवाये। तदनन्तर राजा ने स्नान के योग्य तैलचूणादि. 
द्रव्यों के साथ शुद्धजल से स्नान किया। स्नान करते समय उसकी 
ऊँगली मे से एक अंगूठी गृह वापिका के जल में गिर गई | राजा 
इधर उधर उसे ढृढन लगा। यह देख भद्रा ने दासी को आज्ञा दी 
कि इस वापिका का जल दूसरी ओर से निकाल डाल । दासी के 
ऐसा करते ही उस वापिका का जल खाली हो गया, ओर उस 
वापिका में अनेक दिव्य आभरणो के बीच में वह ज्योति हीन अगूली 
दृष्टि सोचर होने लगी। उन आमरणो को देख आश्रयोन्वित हो 
राजा ने पूछा “यह सब क्या है ९” दासी ने कहा--“प्रति दिन 
शालिभद्र के और उत्तकी स्त्रियों के निमोल्य आभूषण निकाल 
निकाल कर इसमें डाल दिये जाते हैं| ये सब वे ही हैं।” यह सुन 
कर राजा ने सन दवी मन कहा “इस शालिभद्र के पुण्य कर्मों को 
धन्य दे, ओर उसके साथ साथ मुझे; भी धन्य है, जिसके राज्य 
में ऐसे धनाढ्य लोग वास करते हैं । ” तत्पश्चात्‌ श्रेणिक राजा 
सपरिवार भोजन वगैरह- करके राजसहल में गये । 

उसी दिन से शलिभद्र ससार से मुक्त होने का विचार करता 
रहा | एक दिन उसके एक मित्र ने आकर कहा--“चारों ज्ञान के 
धारी और सुरासुरों से सेवित धरसंघोष नामक मुनि उद्यान में 
पधारे हैं ।” यह सुन शालिभद्र दृषोन्वित हो उनकी वन्दना करने 
के लिये गया | उनकी देशना समाप्त हो जाने पर उसने पूछा--. 
“भरगवन्‌ कौनसा फर्म करने से राजा अपना खासी न हो ।” 
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आुनि ने कहा--“जो दौक्षा प्रदण करते हैं वे सारे जगत के खामी 
होते हैं ।” शालिमद्र ने कह्या--“यदि ऐसा है. तो में भी अपनी 
माता की आज्ञा ले कर दीक्षा छूंगा ।? ऐसा कह वह घर गया | 
ओऔर माता को नमस्कार कर फहा--“हि साता ! आज श्री धर्म- 
घोष मुनि के मुख से मैने संसार के सब ठुखों से छुडा देने वाले 
धर्म को परिभाषा सुनी है । उसके कारण मुझे संसार से विराक्ति 
दो गई है । इसलिए तुम सुमे आज्ञा दो जिससे में त्रत लेकर 
अपनी आत्मा का कल्याण करू ।” भद्रा ने कह्दा-वत्स ! तेरा 
यह कथन बिल्कुल उपयुक्त है। पर ब्रत को निभाहना लोदे के 
चने चवाने से भी अधिक कष्टप्रद है। उसमें भी तेरे समान 
सुकोमल और दिव्य भोगों से लालित पुरुष के लिए तो यह 
बहुत ही कठिन है । इसलिए थदि तेरा यद्दी विचार है तो धीरे 
धीरे थोड़े थोढ़े भोगों का त्याग कर अपने अभ्यास की बढ़ाले । 
पश्चान वेरी इच्छा द्वो तो दीक्षा प्रहण कर लेना ।” शालिमद्रने 
माता के इस कथन को ख्ीकार किया और उसी दिन से वह. 
एक एक शय्या और एक एक स्त्री का त्याग करने लगा । 

कुछ समय पश्चात्‌ जब वीरप्रभु वेभारगिरि पर पधघारे तब 
शालिभऊ्ने जाकर उनसे मुनि ब्रत म्रदण किया । उम्र तपश्चय्यों 
करते करते शालिभद्र मुनि मनुप्य आयु के व्यतीत हा जाने पर 
मानवीय देह को छोड़ कर सवाथ सिद्धि विमान में देवता हुए । 

५ रथ 7५ 4 २५ 

राजा चण्डप्रश्मोत को उसकी अद्भारवती रानी से दासव 
दत्ता नामक एक सर्व लक्षण युक्त पुत्री थी। चण्डप्रयोत उस 
कन्या का बड़ा आदर कस्ता था। उसने उसे सवे कलानिधान 


भिगवान्‌ महावीर २७८ 
“ह्य्कड्ा+ 


कर दी थी । केवल वह सन्नौत कला की शिक्षों अभी तक उसे 
नदेसकाथा। वह सड्जीत कला मे पारद्गबत एक अध्यापक 
की खोज में था। कुछ समय पश्चात्‌ उसे पता लगा कि 
' कौशाम्बीपति राजा “उदयन” सद्भीत कला में अत्यन्त निपुण 
हैं। यह सन उसने कई कोशलो से राजा उदयन को हरण कर 
मंगवा लिया और उसे कहा कि मेरे एक आँख वाली एक 
पुत्री है । उसे तुम सद्भीत कला में निपुण कर दो । यदि तुम 
इस बात को स्वीकार करने मे आनाकानी करोगे तो “में तुम्हे 
कठिन बन्धन मे डाल दूंगा ।” राजा उदयन ने भी उस-सम्य 
की परिस्थिति को देख प्रद्योत का कथन स्वीकार किया | तब 
प्रयोत ने उसे कहा-“मेरी फन्‍्या एकाक्षी है इसलिए तुम उसकी 
ओर कभी मत देखना क्योकि तुम्हारे देखने से वह अत्यन्त 
लज्जित होगी ।” इस प्रकार उदयन को कह कर वह अन्‍्तःपुर 
को गया। वहाँ जाकर उसने वासवदतता से कहा-- तरे लिये 
गन्धव-विद्या विशारद्‌ एक गुरु बुलवाया है वह तुमे सद्जीत- 
शासत्र की शिक्षा देगा । पर वह कुछ्टी है इसलिये तू कभी उसके 
' सम्मुख न देखना ।” कन्या ने पिता की बात को स्वीकार किया। 
तत्पश्चात्‌ बत्सराज उदयन ने उसको गनन्‍्वर्व विद्या की शिक्षा 
देना प्रारम्स किया। श्रद्योत राजा के किये हुए कौशल से 
कुछ दिनो तंक दोनो ने एक दूसरे की ओर न देखा | पर एक दिंन 
वासवदत्ता के मन में उदयन को देखने की इच्छा हुईं | जिससे 
वह जान वूक कर हृत बुद्धि सी हो गई। तब उदयन ने उसको 
डाट कर कह्दा- अरी एकाक्षी ! पढ़ने में ध्यान न देकर ततू 
क्‍यों गंघव विद्या का नाश करती है।” इस तिरस्कार 


२७९ भगवान्‌ मद्दाचीर- 


“जललेब्ाण 

'क्रोधित हो उसने वत्सराज से कंहा--“ठुम खुद छुष्टो हों, उसको" 
न देख कर मुझे व्यर्थ हो क्यों एकाक्षी कहते हो १” यह सुन 
कर वत्सराज को बड़ा आश्वय्य हुआ उसने खोचा कि जैसा 
मैं कुं्टी है वैसीही यह एकाक्ती होगी। ऐसा मातम होता है 
कि प्रदयोत राजा ने यह सच जाल किसी विशेष उद्देश्य सिद्धि 
के लिये वनाया हैं। यह सोच उसने वासवदत्ता को देखने की 
इच्छा से वीच का परदा' हटा दिया । 

वादलों से मुक्त होकर शरद पूर्रिमा का चन्द्रमा जिस 
प्रकार अपनी कला का विस्तार करता है, उसी प्रकार परदे में 
से मुक्त होकर चन्द्रकला की तग्ह वासवद्ता उदयन के देखने 
सें आई | इधर बासवदत्ता ने भी लोचन ' विस्तार कर साक्षात्त्‌- 
कामदेव के समान वंत्सघत्रज उदयन को देखा । दोनों की चार 
आखें हुई । दोनों यौवन के मंध्योन्द्र भूले में कूल रहे थे-दोनों" 
ही सौन्ठेय्य के नन्‍देंने कानन में वियरेण कर रहे थे । दोनों हो 
एक दूसरे को देख कर प्रेसन्न हुए | दी बांसो के सघर्प से जिस 
प्रकार अग्नि उत्पन्न हो जाती है उसी प्रकार चारों आँखों- 
के संघप से प्रमोत्पत्ति हुई । उसो समय वासवंदता ने उद्यन- 
राज को आंत्म-समपंण कर दिया। 

एक दिन अवसर देख करें उदयेन राज अपने मत्री की 
सहायता से-जो कि अंपने राजा को छुड्टाने के निमित्त गुप्त रूप- 
से वहां आया हुआ था-वासवदत्ता को लेकर उज्वयिनी से निकंल- 
गया । चण्डप्रयोत ने उसको पकडने के लिये लाख सिर पीटा 
पर कुछ फल न हुआ । अन्त में उसने भी उसे अपना जमात६ 
स्वीकार किया । 
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चासवदतता के साथ वहुत समय तक घिलास कर एक दिन उद्‌- 
चनते संसार से विरक हो बीर प्रश्ञु के पास से दीना प्रहणस कर ली। 
4 4 4 अ २ 
एक दिन “अमय कुमार” ने अपने पिता श्रेणिक राजा से 
दीक्षा लेने की आज्ञा मांगो। इसमे श्रेशिक बड़े दुखी हुए 
“क्योंकि वे अभय कुमार को अपना उत्तराधिकारी वनाना चाहते 
थे। पर बुद्धिमान्‌ अभय छुमार ने उसको कई प्रकार से समकका 
चुम्हा कर शान्त किया और दीक्षा लेने की आता ले ली। तद॒न्तर 
-चीर प्रश्ु के पास जाऋर उन्होने दीक्षा प्रहदण कर ली । दोक्षा लेने 
के पूर्व उन्होंने बोर प्रमु की बड़ी हो दत्त्वपूर्ण न्तुति की थी। 
उसका सार हम नीचे देते हैं । 
४ह स्वामी । यदि जीव को हम एकान्त-नित्व-मार्ने तो ऋृत 
“लाश और अकृतागम का दोष आता है। इसी प्रकार यदि 
जोव को एकान्त-अनित्य मानें तो भी " पराक्त दोनों दोष आते 
“हैं । यदि आत्मा को एकान्त-अनित्य मारने तो खुख और दुख 
“का भोय नहीं रह जाता । पुण्य और पाप एवं चन्ध तथा मोक्ष 
जीव को एक्ान्त नित्य-और एकान्‍्त अनित्य मानने वाले दश्शन 
में कभी सम्भव नहीं हो सकते । इससे हें भगवन्‌ ! तुम्हारे 
“कथनालुसार चस्तु का नित्यानित्य स्वरूप दी सत्र दृष्टिया से ठीक 
-और दोष रहित हैं | शुद्ध कफ को उत्पन्न करता है और सोंठ 
पित्त को पैदा करती है । पर यदि ये दोनों औषधियाँ मिश्रित 
हो तो छुछ दोष उत्पन्न नहीं हो सकता। असत्‌ प्रमाण की 
- असिद्धि के लिये “दो विरुद्ध भव एक स्थान पर नहीं हो 
अकते ” यह कहना मिथ्या है । क्योंकि चितकबरी वस्त में 
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विरुद्ध वर्णों का योग एक खान पर दिखलाई देता है । “विज्ञान 
का एक आकार विविध आकारों के संग्रोग से उत्पन्न हुआ है” 
इस प्रकार मानने वाला बौद्ध -दर्शन अनेकान्तद्शंन का खण्डन 
नहीं कर सकता । पृथ्वी को परमाणु स्वरूप से नित्य और 
स्थूल रूप से अनित्य मानने वाला तथा द्रव्य, पृथ्बीत आदि 
शुणो को सामान्य और विशेष रूप से स्वीकार करने बाला 
वेशेपिक दर्शन भी उसका खश्डन नही कर सकता । इसी प्रकार 
सत्व, रज, तम, आदि विरुद्ध गुणों से आत्मा को गुंथी हुई 
भानने वाला सांख्य-द्शन भो इसका खण्डन नहीं कर सकता | 
इसके अतिरिक्त चावोक का खण्डन और मरण्डन देखने की तो 
आवश्यकता द्वी नहीं है। क्‍योंकि उसकी बुद्धि तो परलोक, 
आत्मा ओर मोक्ष के सम्बन्व में मूढ़ हो गई है। इससे हे. 
स्वामी ! उत्पाद, व्यय ओर ध्रौव्य के अबुसार सिद्ध की हुई 
चस्तु मे ही वध्तुल रह सकता है, आप का यह कथन बिल्कुल 
सान्‍्य है ।” 
ध्ठ ्ड 2०] ध् 

श्रभय कुमार के दीक्षा लिए पश्चात श्रेणिकपुत्र कुणिक 
ने पड़्यन्त्र करके श्रेणिक को जेल मे डाल दिया और खर्य॑ 
राजा बन बेठा । अत्यन्त कष्टो से त्रसित हो श्रेशिक ने एक दिन 
आत्म-हत्या करली । तदनन्तर कुछ समय पश्चात कुशिक का 
वैशालीपति चेटक के साथ बडा ही भयद्गर युद्ध हुआ । जिसमें 
कुछ दिनों तक तो चेटक की विजय होती रही । पर अन्त में 
कुशिक ने उनको पराजित कर वैशाली की दुर्गति करदी । तत्प- 
आ्वात दिग्विजय करने की आशा से कुरणिक सेना सद्दित निकला । 
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पर रास्ते मे एक स्थान पर मारा गया। कुणिकराज के पश्चात्‌ 
राज्य के प्रधान पुरुषों ने उसके पुत्र “उदायो” को सिंद्ासन पर 
बैठाया । उसने प्रजा का बड़े ही न्‍्यायपूवंक पालन किया, इसके 
हारा जैन धर्म की वहुत तरकी हुई । 
घ्ड़ ध्छि ध्डि घंड़ 

केवल ज्ञान की उत्पत्ति से लेकर निवोण प्राप्ति के पूर्व तक 
भगवान्‌ महावीर के परिवार में चौदह हजाई झुनि, छचीस 
हजार आजिकाएँ, तीन सौ चौदहपूर्वे धारी मुनि, तेरह सौ 
अवधिज्ञानी मुनि, सात सौ वेक्रियिक लब्धि के घारक, उतने 
ही केचली, उतने ही अजुत्तर विमान में जाने वाले, पाँच सो मनः 
पर्यय ज्ञान के धारक, चौद्द सौ वादी, एक लाख उनसठ हजार 
श्रावक्र, और तीन लाख अठारह हजार श्राविकाएं हो गईं । 

इन्द्रमूति गौतवम और सुधसोचाय्य के सिंवाय शेष नौ यणघर 
मोक्ष गये । तत्पशंचात्‌ भगवान्‌ महावीर अपापा नगरी सें पघारे। 


प्रसु का अन्तिस उपदेश 


अपापा नगरी में रंचें हुए समवशरण के अन्तर्गत भगवान्‌ 
महावीर प्रतिछ्ठित हुए । उस समय इन्द्र ने नमस्कार करके स्तुति 
करना प्रारम्भ की । इन्द्र की स्तुति समाप्त होने पर अपापा के 
राजां ने अपनी स्तुति प्रारम्भ को, उसके पश्चात्‌ सगवान्‌ ने अपना 
निन्नाड्लित अन्तिम उंपदेश देना झारस्म किया :--- 
“इस संसार सें धर्म, अर्थ, काम, और मोक्ष ये चार पुरु- 
पाथ हैं | इनमें काम और अंथ तो आणियों के नाम से ही अर्थ 
रूंप है, चारों पुरुपार्थां में वास्तविक अथ रखने बाला तो एक 
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मोक्ष है ओर उसका मूल कारण धम है। वह धर्म संयम 
वगैरह दस प्रकार का है। यह धर्म संसार सागर से पार लगाने 
वाला है। अनन्त दुख रूप संसार है, और अनन्त सुख रूप 
मोक्ष है। संसार के त्याग का और मोक्ष प्राप्ति का मुख्य 
हेतु धर्म के सिवाय दूसरा कोई नहीं । लड्ड़ा मनुष्य भी जिस 
प्रकार वाहन के आश्रय से पार हो सकता है उसी प्रकार धन- 
कर्मी भी धर्म के आश्रय से मोक्ष पा सकता है ।” 

इस प्रकार देशना देकर प्रभु स्थिर हुए, तत्पश्चात्‌ अपापा के 
राजा हस्तिपाल ने अपने आठ खो का फल प्र से पूछी,जिसका 
अलग अलग उत्तर प्रभु ने दिया। उसके पश्चात्‌ गौतम खामी 
के पूछने पर उन्होने अवसर्पिणी काल के पाँचवें और छठे काल 
की स्थिति बतलाई । जिसका विस्तृत वर्णन करना यहां आवश्यक 
नहीं जान पडता | 

उसी दिन की रात्रि को अपना मोक्ष जान भ्रञ्ञु ज्ञे विचार 
किया कि---“गौतम का मुझ पर बहुत स्नेह है और वही उस 
की केवल्योत्त्पत्ति मे वाघा देता है। इस कारण उस स्नेह का 
उच्छेद करना आवश्यक है।” यह सोच उन्होंने गौतम से कहा--- 
“गौतम | इस समीपवर्ती श्राम मे देवशरमों नामक एक आ्ाह्मण है, 
वह तुम से प्रतिबोध पावेगा, इसलिये तुम वहाँ जाओ ।” श्रज्ञु 
की आज्ञा मस्तक पर धारण कर गौतम वहाँ गये और उन्होने 
उस ब्राह्मण की उपदेश देकर राह पर लगाया। इधर कार्तिक 
मास की अमावस्या को पिछलो रात्रि के समय खाति नक्षत्र के 
चन्द्रमा में श्री वीर प्रभु ने पचपन अध्ययन पुणय फल विपाकः 
सम्बन्धी ओर उतने द्वी पाप फल विपाक सम्बन्धी कहे । उसके 
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पत्चात्‌ छत्तीस अध्ययन अम्रश्न व्याकरण अथान प्रिना किसी के 

पूछे ही कहे, जिस समय वे अन्तिस “अघान” नामक अध्ययन 

कहने लगे, उस समय इन्द्र आसनकन्प से उनका मोक्ष समय 

जान सर्वे परिवार सद्दित वहाँ आया । उसने प्रभु को नमस्कार 

कर गदठ्गदू कण्ठ स निवेदन किया:--- 

/त्ञाथ ! आपके गर्भ, जन्म, दोच्ा और कैवल्प में दल्तोच्तस 
नक्षत्र था। इस समय उसमें “भस्मक शहद संक्रान्त होने वाला 
है। आपके जन्‍म नक्षत्र में सक्रमण हुशः यह ग्रह टो हज़ार 
चर्ष तक आपके भावों अनुयायियों का चाघा पह़ेंचायगा । इस- 
लिए जब तक यह ग्रद्द आपके जन्म-नचत्न में सक्रान्त हो तब 
तक आप ठहरिये । यदि आपके सम्मुख ही यह संक्रान्त हो 
गया तो आपके प्रभाव से बह निःफल हो जायगा ।? 

प्रभु ने कहा-- हे श्ेन्द्र ! आयुध्य को बढ़ान मे कोई 

-समथ नहीं। इस बात को जानते हुए भी तू क्यो मोह के वश 
डोकर इस प्रकार बोलता 6? आगामी पंचमकाल की भरवृत्ति से 
ही तीथ को वाघा होने वाली है । उस्तों मवितव्यता के अनुसार 
इस अह का उदय हुआ है |” 

इस प्रकार इन्द्र को समझता कर प्रभु ने स्थूल मनोयोग और 
चचनयोग को रोका, फिः सूक्ष्म काययोंग में स्थिर होकर प्रभु 
ने स्थूल काययोग को भी रोका, पश्चात्‌ वाणी और मनके सृत्ष्म 
योग को भी उन्होंने रोके । इस अकार प्रश्चु ने शुकृष्यान की 
त्तीसरी खिति को आआप्त की । तदनन्तर सूक्ष्म काययोग को भी 

“रोक कर सप्रुच्छिन्न क्रिया नामक झुछ॒ुध्यान की चौथी स्थिति 
को धारण की। बाद सें पाँच हस्वाक्षरों का उच्चारण कर, झु 
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््ग्पपमय 
ध्यान की चौथी छ्थिति में एरएड के वीज के समान कम चन्ध 
रदित हो श्छजुगति के साथ उष्बंगमन कर भ्रभु मोक्त को गये । 
उस समय उन नारकियों को भी--जिनकों कि एक निमेष का 
सुख भी दुलेम है--एक 'ज्ञण के लिये सुख प्राप्त हुआ | प्रभु के 
निर्वाश को जाबव उस समय के सव राजाओं ने द्रव्य-दीपकों की 
रोशनी की । प्रशु के निवोण पर देवताओं ने भी निवोणोत्सव 
मनाया, तभी से लोक में दीपावलि पका आरम्भ हुआ । जिस 
समय प्रभु का निवाण हुआ उस समय चतुर्थ काल में तीन सास 
ओर साढ़े सात दिन शेप थे । 

इधर देवशमा त्राह्मण को प्रतिबोध दे गौतम खामी वापस 
लौट, मार्ग ही में प्रभु के निवाण का सवाद सुन वे बड़े दुखी 
हुए । इसी समय प्रश्ु के प्रति रहा हुआ उनकी समता का भाव 
द्धट गया, उसके टटते दी नें कैवल्य की प्राप्ति हो गई। पश्चात्‌ 
बारह वर्ष तक भ्रमण कर अनेक भव्यजनों को राह पर लगा 
कर वे मोक्ष को गये । उनके पश्चात्‌ पाँचवें गणशधर सुधमाचास्ये 
कितन ही समय तक भ्रमण करते रहें, पश्चात्‌ अन्तिम केघली 
श्रीजम्बूखामी को सब का भार दे वे भी निवोण को प्राप्त हुए।- 
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" पहला अध्याय ।; 
है232: 2 20000 
जेन-धमं ओर अहिंसा 
कऊउ व्थछर | 
2, ुप्रृव इम पाठकों के सम्मुख भगवान्‌ महावीर के उस सहत्‌ 
३६००८ सिद्धान्त को रखना चाइते हैं जो जैन धर्म का प्राण 
_ है। चह सिद्धान्त अहिंसा का है। जैन धर्म के 
तमाम आचार विचार अद्दिसा की नींव पर रचे गये हैं । यों तो 
भारतवर्ष के आाह्षण, चौद्धादि सभी प्रसिद्ध धर्मे अहिंसा को 
“सब श्रेष्ठ धर्म” मानते हैं | इन घर्मों के प्रायः सभी महापुरुषो 
ने अदिसा के महत्व तथा उस के उपादेयत्ष को बतलाया दै। 
पर इस तल की जितनी विस्तृत, जितनी सूक्ष्म, और जितनी 
गहन सीमांसा जैन-धर्म में की गई है उतनी शायद दूसरे किसी 
भी घम में न की गई होगी | जैन-धर्मे के प्रवरततकों ने अहिसा- 
तल को उसकी चरम सीमा पर पहुँचा दिया है। वे केवल अदिसा 
की इतनी विस्तृत मीमांसा करके हो चुप नहीं द्वो गये हैं 
अत्युतू उसको आचरण में लाकर, उसे व्यवह्यरिक रूप देकर 
भी उन्दोंने चतला दिया है । दूसरे घर्मां में, अद्टिला का तत्न 
१५ 
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केवल कायिक रूप (शारीरिक) बन करही समाप्त हो गया है, पर 
जैन-धर्म का अद्विंसातल उससे वहुत आगे वाचिक श्रौर मानसिक 
होकर आत्मिक रूप तक चला गया है । दूसरे धर्मों की अद्दिसा 
की मयोदा मनुष्य जाति तक ही अथवा बहुत आगे गई है तो 
पशु और पत्तियों के जगन्‌ में जाकर समाप्त हो गई है, पर 
जैन अहिंसा की कोई मच्योदा द्वी नहीं है । उसकी मर्यादा में 
तमाम चराचर जीवो का समावेश द्वो जाने पर भी वह अपरि- 
मित ही रहती है | यह अहिंसा विश्व की तरद्द अमर्यादित और 
आराश की तरह अनन्त है । 

लेकिन जैन-धर्म के इस महान तत्व के यधाथ रहस्य को 
समन ने का अयास वहुत ही कम लोगों ने किया है। जैनियों 
की इस अहिधा के विषय में जनता के अन्तर्गत बहुत श्रज्ञान 
और भ्रम फेला हुआ है। वहुत से चढ़े बड़े अ्रतिप्ठित विद्वान 
इसको अव्यवहास्य, अनाचरणोय, आत्मघातकी, एवं क्वाय- 
रता की जननी समझ कर इसको राष्ट्रनाशक वतलाते हैं । 
उन लोगों के दिल ओर दिमाग़ सें यश वात जोरों से ठसी हुई 
है कि जैनियों की इस अहिंसा ने देश को कायर, और निर्दार्य 
वना दिया है और इसका प्रधान कारण यह है कि आधुनिक 
जैन समाज में अहिंसा का जो अथ्थ किया जाता है वह वास्तव 
में ही ऐसा है। जैन-धर्म को असली अहिंसा के तत्न,ने आधुनिक 
जैच समाज में अवश्य कायरता का रूप धारण कर लिया है । 
इसी आधुनिक अहिंसा के रूप को देख कर यदि विद्यन्‌ 


लोग भी डसको कायरता-प्रधान घ॒र्म मानने लग जायें तो 
आम्य नहीं | 
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परन्तु जैन श्रहिंसा का वास्तविक रूप यह नहीं है जो 
आधुनिक जैन समाज में श्रचलित है । यह तो उच्चका बहुत 
ही विकृत रूप है। समाज में जब दैवी सम्पद्‌ का हास और 
आसुरी सम्पद्‌ का आधिक्य होने लगता है तो प्रायः सभी 
उत्क्ष्ट तत्वों के ऐसे ही विक्षत रूप दो जाते हैं । आपुरी सम्पद्‌ 
का आधिक्य भारतीय समाज में हो जाने के कारण ही क्‍या 
अहिंसा और क्‍या अन्य तत्व समी के विक्षत रूप हो गये हैं । ये 
रूप इतने भयद्धर हो गये हैं कि उन्हे स्पश करने तक का साहस 
भी नहों होता । 

जैन अछिसा के इस विक्रत रूप को छोड़ कर यदि हम 
उसके शुद्ध और असली रूप को देखें तो ऊपर के सब आर्तेपो 
का निराकरण हो जाता दै। इस स्थान पर हस उन चन्द्‌ 
आक्तेपो के निराकरण करने की चेष्टा करते हैं जो आधुनिक 
विद्वानों के द्वारा जैन अहिंसा पर लगाये जाते हैं । इस निराकरण 
से हम सममते हैं कि आजक्षेपो की निवृत्ति के साथ साथ जैन 
अदिसा का संक्षिप्त खरूप भी सममक में आ जायगा | ४8 

जैन अ्दिसा पर सव से पहला आक्तेप यह किया जाता है 
झि जैनधर्म के प्रव्तकों ने अद्दिसा को मय्योदा को इतनी सूक्ष्म 
कोटि पर पहुँचा दी है कि जहाँ पर जाकर वह करीब करीब 
अच्यवद्दाय्य हो गई है। जैन अहिंसा का जो कोई पूर्ण रूपेण 
पालन करना चाहे, उसको जीवन की तमाम क्रियाश्रों को बन्द 





# यह लेख मुनि भिनविजय जो द्वारा लिखित “लजंनवर्ग नु भ्रद्टिंमा तह 
नामक लेख के आधार पर लिखा गया है। 
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कर देना पड़ेगा और निश्चे८्ट होकर देह को त्यागना पड़ेगा। 
मंतलव यंह है कि जीवन व्यवहार को आरम्भ रखना और जेन 
अहिसा का पालन करना ये दोनो वार्ते परस्पर एक दूसरे के 
विठद्ध हैं । अतः मनुष्य-प्रकृति के लिए यह्‌ कदापि सम्भव नहीं । 

इसमें सन्देह नही कि जैन अहिसा की मयोदा वहुत ही 
विस्तृत है. और उसका पालन करना स्साधरण के लिए 
बहुत ही कठिन है और इसी कारण जैनधर्म के अतर्गत पूर्ण 
अहिंसा के अधिकारी केवल मुनि ही माने गये हैं, साधारण 
ग्रहस्थ नहीं । पर इसके लिए यह कहना कि यह सा अव्य- 
वहाय्य है अथवा आत्म-घातक है, विल्कुल भ्रममूलक है । 
इस बात को प्रायः सब लोग मानते तथा जानते हैं कि अदिसा- 
तत्ल के प्रवतेको ने अपने जोवन में इस तत्व का पूर्ण अमल 
किया था । अपने जीवन में पूरी तरह पालन करते ,हुए भी वे 
कितने ही वर्षों तक जीवित रहे थे । उनके उपदेश से प्रेरित हो 
कर लाखों आदमो उनके अज्चुयायी हुए थे जो कि आज तक उनके 
उपदेश का पालन करते चले आ रहे हैं। पर फिर भी हम देखते 
हैं कि किसी को इस तत्व का पालन करने के निमित्त आत्मघात 
करने की आवश्यकता नहीं हुईं। इस पर यह वात ता'खब॑- 
सिद्ध हो जाती है कि जैन अहिंसा अव्यवहाय्य नहीं है । इतना 
अवश्य है कि जो लोग अपने जीवन का सदूव्यय करने को 
तेयार नहीं हैं, जो अपने खाथ्थों का भोग देंने में दिचकते हैं, 
उत्त लोगों के लिये'यह तल अवश्य - अव्यवहाय्य॑ है। क्योंकि 
अहिसा का तल आत्मा के उद्धार से बहुत सम्बन्ध रखता है। 
आत्मा को संसार और कम्ंवन्धन से खतन्त्र करने और दुख 
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के मेगड़ों से मुक्त करने लिए तमाम मायावी सुखों की सामग्री 
को त्याग देने की आवश्यकता होती दे । इसलिए जो लोग मुमुत् 
हैं, अपनी आत्मा फा उद्धार करने के लिये इच्छुक हैं, उनको 
तो जैन अहिंसा कभी आत्मनाशक या अव्यवहाय्य सारछ्म नहीं 
हो सकतो | छाथलोछुप भर विलासी आदमियों को तो घात 
ही दूसरी है । 

जैन श्रहिंसा पर दूसरा सब्र से बड़ा आक्षेप यह किया जाता 
है कि इस अहिंसा के प्रचार ने भारतवर्ष को कायर और गुलाम 
बना दिया है। इस शआक्तेप के करनेचालों का कथन है कि अहिसा- 
जम्य पापों से उरकर भारतीय लोगों ने मांस खाना छोड दिया 
एवं यह निश्थयहे कि मांस-भक्षण के बिना शरीर में बल और मन 
में शौय्य नहीं रह सकता । शौर्य और वल की कमी हो जाते 
के कारण यहाँ की प्रजा के हृदय से युद्ध की भावना बिल्कुल 
नष्ट हो गई जिससे विदेशी लोगों ने लगातार इस देश पर 
आक्रमण करके उसे अपने अधीन कर लिया । इस प्रकार 
अहिंसा के प्रचार से भारतवपे गुलाम हो गया और यहाँ की 
प्रज्ञा पराक्रम-रद्वित हो गई। 

अहिंसा पर फ्रिया गया यह शआक्तेप बिल्कुल प्रमाण-रहिन 
और युक्ति-शज्य है । इस कल्पना की जड़ में बहुत बड़ा अज्लान 
भरा हुआ है । सब से पहले दम ऐतिहासिक-दृष्टि स इस प्रश्न 
पर विचार करेंगे। भारत का प्राचीन इतिहास डछ्लछे की चोट इस 
वात को घतला रहा दे कि जब तक इस देश पर अहिंसा-प्रधान 
जातियों का राज्य रहा तव तक यहाँकी प्रजा में शान्ति, शौय्य, 
झखुख और सन्‍्तोप य्थेष्टरूप से व्याप्त थे। सम्राट चन्द्रगुप्त और 
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अशोक अहिंसा-धर्म के सब से बड़े उपासक और प्रचारक » | 
पर उन्नके काल में भारत कभी पराधीन नहीं हुआ । उस समय 
यहाँ की प्रजा में जो वीय्य, शान्ति और साहस था, वह्द आज 
कल की दुनिया में कहीं नसीब नहीं हो सकता । दक्षिण भारत 
के पललव और चालुक्य वंश के प्रतापी राजा अहिंसा-धर्म के 
अलुयायी थे, पर इनके राज्य-काल में किसी भी विदेशी ने 
आकर भारत को सताने का साहस नहीं किया । इतिहास खुले 
खुले शब्दों में कह रहा है कि भारतवर्ष के लिये अह्दिसा-प्रधान 
थुग ही खणेयुग रहा है। जब तक यहां पर वौद्ध और जैन- 
धर्म का जोर रहा, जबतक ये धर्म राष्ट्रीययर्स की तरह भारत 
में प्रचलित रहे तव तक भारतवर्ष में ख़तन्नता, शान्ति और 
सम्पत्ति यथेष्ट-रूप में विद्यमान थी। अहिंसाधर्म के श्रेष्ठ 
उपासक उपरोक्त नृपतियों ने अद्िसाधर्म का पालन करते हुए 
भी अनेक युद्ध किये और अनेक शब्ुओ, की पराजित किया 
था। जिन लोगों को गुजरात और राजपूताने के इतिहास का 
कुछ भी ज्ञान है, वे इस वात को भली प्रकार जानते हैं. कि 
इन देशों को स्वतंत्र , समुन्नत और सुखी रखने के निमित्त जैनियो 
ने कितने बड़े बड़े पराक्रम-युक्त काय्ये किये थे। गुजरात के 
सारे इतिहास से वही भाग सब से अधिक चमक रहा है जिसमे 
जैन राजाओं के शासन का वर्णन है। उस समय गुजरात का 
ऐश्वय्ये चरम सीमा पर पहुँच चुका था। वहाँ के सिंहासन का 
तेज दिगदिगन्त में व्याप्त था, शुजरात के इतिहास में दंण्ड- 
नायक विस शाह, मंत्री मुजाल, मंत्री शान्तु, महासात्य उद्दयन 
भोर वाहड़, वस्तुपाल और तेजपाल, आभु और जगड्ू इत्यादि 
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जैन राज्याधिकारियों को जो ख्थान प्राप्त है, वह शायद दूसरों 
को न होगा। केवल गुजरात ही में नहीं भ्रत्युत्‌ भारत के इतिहास 
में भी वहुत से अहिंसक राजाओं की वीरता के दृष्टान्त देखने 
को मिलते हैं । 
जिस धर्म के अनुयायी इतने पराक्रमशील और शूर वीर 
थे और जिन्होंने अपने पराक्रम से देश को तथा अपने राज्य 
को इतना सम्रद्ध और सत्त्वशील वनाया था उस धम के प्रचार 
से देश और प्रजा की अधोगति किस प्रकार हो सकती है। 
कायरता या गुलामी का मूल कारण अहिंसा कभी नहीं हो 
सकती | जिन देशों में हिंसा खूब जोर शोर से प्रचलित है, 
जिस देश के निवासी अहिंसा का नाम तक नहीं जानते, केवल 
मांस हो जिनका प्रधान अहार है और जिनकी बृत्तियां हिंसक 
पशुओं से भी अधिक कऋर है, क्या वे देश हमेशा आज़ाद रहते 
हैं? गोेमन साम्राज्य ने किस दिन अहिंसा का नाम सुना था ९ 
उसने कव मांस-भक्षण का त्याग किया था ? फिर वह कौय सा 
कारण था जिससे उसका नाम दुनिया के परदे से बिल्कुल मिट 
गया ? तुक प्रजा ने कब अपनी हिंसक और क्रर वृत्तियों को 
छोड़ा था; फिर क्या कारण है कि आज वह इतनी मरणोन्मुख 
दशा में अपने दिन विता रही है ? खय॑ भारतवष का ही उदा- 
हरण लीजिए । मुगल सम्राटों ने किस दिन अहिंसा की आरा- 
घना की थी, उन्होंने कव पशु-वध को छोड़ा था; फिर क्‍या 
कारण है कि उनका अस्तित्व नष्ट हो गया ? इन उदाहरणों से म्पष्ट 
जाहिर होता है. कि देश की राजनेतिक उन्नति और अवनति में 
हिंसा अथवा अददिसा कोई कारणभूत नहीं है । 
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देश क्यों गालाम हाते हैं, वियां क्यों चट्ठ हो जाती के 
सान्राव्य क्यों चिखर जाते हे ड़्ने घटनाओं के मूल वारस 
हिंसा और अहिंसा में हूँढ़ने से नहीं मिल सकते । इसके झारण 
तो मनोविज्ञान और साज्नाज्य के भीतरी रहस्यों में दूँद़न से 
मिल सकते है। हम दो यहाँ तक कि मनोविक्षान 
के उन दलों कों--जिनके ऊपर देश और जाति की आज़ादी 
मुच्इ सर हं--अ्दिसा के भाव वहुत सहायता प्रदान करत हूं । 

मनसत्र के बेचा और समाजशाद्य के परिडद इस 
बात को भली प्रक्नार जानते हैं कि जब तक मनुष्य के जीवन 
में लेतिकता का विकास होता रहता है, जब तक समाज में 
दैवी सम्पद का आधिक्य रहता है, तव तक उस जाति का 
वथा समाज का कोई भी वाह्य अनिष्ठ नहीं हों सकृता । गरीबी 
ओर गुलामी उसके पास नहीं फ़क सकती। जितनी भी जातियां 
अथवा देश गुलाम होते हैं. वे सब नैतिक कमजोरी के कारण 
अथवा यों कहिए कि आहुरी सन्पद्‌ के आधिक्य के कारण 
होते हैं । देवी सन्‍्पद्‌ और नेतिक जीवन का घूल कारण सतो- 
शुण का विकास होने से उत्पन्न होता है। सलशाली प्रजा 
का जीवन ही श्रे८न्‍्ठ और नेतिक्ता से चुक्त दो सकता है। 
अहिंसा इसी सतोंगुण की जननी हैँ । जच तक मनुष्य के अत- 
गंत चह तल जाग्रत रहता हैं, दव दक उसके अन्तर्गद 
सतोगुण का आधिक्य रहता है, और जब तक सदोगुण 
का प्राधान्य रहता है तव तक उसका कोई अनिष्ट नहीं 
हो सकता। हिंसा की क्र भावनाओं से हीं मनुष्य 
की दामसिक बचि का उदय होता है, जो कि व्यष्टि झौर 
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/ समष्टि दोनों की घातक है। अतः सिद्ध हुआ कि “अहिंसा 
ही वह मूल तत्न है, जहां से शान्ति, शक्ति, खाधीनता, क्षमा, 
पत्रित्रता, और सहिष्णुता की धाराएँ शतधा और सहसख्॒था होकर 
बहती रहती हैं । जब तक मनुप्य के हृदय मे अहिंसा का उज्बल 
प्रकाश रहता है, तव तक उसके हृदय में बैर विरोध की भाव- 
साएं प्रविष्ट नहीं हो सकर्ती और जब तक बैर विरोध की भाव- 
साझों का समावेश नहीं हो जाता तव तऊ संगठन-शक्ति भे किसी 
प्रकार की विश्ृंखला उत्पन्न नहीं हो सकती । एवं प्रायः निम्थय 
दी है संगठन-शक्ति से युक्त जातियां बाहरी आपत्तियों से रक्षित 
रहती हैं । 

श्रहिंसा का श्र्ष-- 

(हिंसा शब्द इननाथक “हिसी” धातु पर से बना हैं । 
इससे दिसा का अर्थ “किसी प्राणी को मारना या सताना” 
होता है। भारतीय ऋषियों ने हिंसा शब्द की स्पष्ट व्याख्या 
इस प्रहार की है--- 

“प्राण वियोग-प्रयोजन व्यापार! अथवा “प्राणी दुख 
साधन व्यापारों हिंसा ।? शअथोन्‌ प्राणी को प्राण से रहित करने 
के निमित्त, अथा प्राणी को किसी प्रकार का दुःख देन के 
निमित्त जो प्रयन्न फिया जाता है उसे हिंसा कहते हैं । इसके 
विपरीत किसी भी जीव को दुःख या कष्ट नहीं पहुँचाना इसी 
को “अहिंसा” कहते हैं । पातखलि हऋूत योग के भाष्यकार 
अद्टिसा का लक्षण लिखते हुए कहते हैं--- 

“सर्वेथा सबेदा स्वभूतानामनार्थ द्रोंह अहिसा” अशथोत्त्‌ 
सव प्रकार से, सब समयों में, सव प्राणियों के साथ मैन्नी भाव 


री 
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ब्च्द््ह्कत 
से व्यवहार करना--उनसे प्रेम भाव रखना इसी को अर्दिंसा 
कहते हैं । इश्वर ने गीता में कद है--- 
कर्मणा सनसा वाचा सर्व भूतेषु स्वदा ! 
भकछ्छेश जनन॑ प्रोक्ता अ्दिसा परमर्पिमिः ॥ 

अथोत्‌ , मन, वचन, तथा कर्म से सर्वदा किसी भो प्राणी 
को किसी भी प्रकार का कष्ट नहीं पहुँचाना इसी को महृर्पियों 
ने अहिंसा कहा है । 

इस प्रकार की अहिंसा के पालन की क्‍या आवश्यकता है 
इस विषय को सिद्ध करते हुए श्रीदेमचन्द्राचाय्य कहते हैं 

आत्मवत्‌ सर्व भूतेपु सुख' दुखे प्रिया प्रिये । 
चिन्त यन्नात्मनो5निश हिंसा मन्यस्य नाचरेत्‌ ॥ 

जिस भ्रकार अपने को सुख प्रिय और दुख अप्रिय लगता 
है, उसी प्रकार दूसरे प्राणियों को भी मारठ्ूम होता है। इस 
कारण हमारा कठेव्य है कि हमारी आत्मा की ही तरह दूसरों 
की आत्मा को समझ कर उतके प्रति कोई अनिप्टमूलक 
आचरण न करें। 

इसी विषय को लेकर खयं भगवान्‌ महावीर कहते हैं-- 

“सच्चे पाणा पिया उया, सुदसाया, दुद्द पडिकूछा भ्रष्पिय, वहा । 

पिय जोविणों, जीवि उकामा, ( तम्हा ) णातिवाएज्व किंच्ण ॥”? 

सब प्राणियों को आयु प्रिय है, सब सुख के अभिलापी हैं 
दुख सब के प्रतिकूल है, वध सबको अप्रिय है, सब जीने की 
हे रखते हैं, इससे किसी को मारना अथवा कष्ट न पहुँचाना 
चाहिये । 


इस स्थान पर एक प्रश्न उत्पन्न हो सकता है। वह यह कि 
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इस प्रकार की अदिसा का पालन मसनुप्य किस भ्रकार कर 
सकता है। क्योंकि शाख्रानुसार फोई भी स्थान ऐसा नहीं दे 
जहां पर जीव न हों । 
जछे जीवा स्पले ज्ञीवाः जीया पर्वत मस्तके | 
ज्वालमाला कुले जीवाः सर्च जीव मय ज़गत्‌ ॥ 
जल में, स्थल में, पर्वत के शिखर पर, अग्नि में आदि सारे 
जगनू में जीव भरे हुए हैं | मनुप्य के प्रत्येक व्यवहार में, खाने 
में, पीने में, चलने में, बैठने में, व्यापार में, विद्ार में आदि तमाम 
व्यवदारों में जोव-हिंसा होती हैं । किसी प्रकार आदमी हिंसा 
से चच ही नहीं सकता | हाँ, यदि वह अपनी तमास जीवन- 
क्रियाओं को बन्द कर दे तो अलबत्तद वच सकता है। पर ऐसा 
करना भलुण्य के लिये असम्मव दै । 
यह बात विल्कुल ठीक है, हमारे जेैनाचार्यों ने भी मनुप्य- 
प्रकृति की इस कमजोरी को सोचा था । खूब अव्ययन के पत्चात 
उन्होंने इस अहिंसा को बिल्कुल मनुप्य-प्रकृति के अनुकूल 
रूप दें दिया है। उन्होंने इस अहिंसा की कई भेदों में विभक्त 
कर दिया है । उन भेदों को ध्यान-पूषेक मनन करने से यद्द सच 
विषय स्पष्ट रूप से समर में 'आा जायगा | 


अहिंसा के भेद 


जैनाचार्य्यों ने अहिंसा को कई भेदों में विभक्त कर दिया 
है। पहिलेतो उन्होंने हिंसा के चार भेद बतलाये हैं। 
१--संकल्पी हिंसा, २--आरम्भी दिंसा, ३--व्यवहारी हिंसा 
और ४--विरोधी हिसा । 
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१--किसी भी प्राणी को संकल्प करके मारना, उसे 
संकरपी हिंसा कहते हैं-जैसे कोई चिजेंटी जा रही है, वित्ता दी 
कारण केवल हिंसक भावना से जान बूक कर उसे मार डालना 
उसे संकल्पी हिंसा कहते हैं । 

२--भृह काय्ये में, ल्लाव में, भोजन वनाने मे, मा्ू देन 
में ,जल पीने आदि में जो अप्रत्यक्ष जीव ढिंसा दो जाती है. इसे 
आरम्भी दिसा कहते हैं । 

३--चज्यापार में, व्यवहार से, चलने में, फिरने में जो हिंसा 
होती है उसे व्यवहारी हिंसा कहते हैं। 

४--विरोधों से अपनी आत्म-रक्षा करने के निमित्त अथवा 
किसी आततायी से अपने राज्य, देश अथवा कछुट्ुस्च को 
रक्षा करने के निमित्त जो हिंसा करनी पड़ती है उसे विरोधी 
हिंसा कहते है । 


इसके पश्चात्‌ स्थूल अहिंसा और सूक्ष्म अर्दिसा, द्रव्य 
अदिंसा और भाव अहिंसा, देश अद्विला और सर्व अर्िसा 
इत्यादि और भी कई भेद्‌ किये गये हैं । 

१--किसी सी चलन वलन वाले भ्राणी को प्रतिज्ञापूवंक 
न मारने को स्थूल अहिंसा कहते हैं | यह संकल्पी अहिंसा का 
ही दूसरा रूप है । 

२--सब प्रकार के प्राणियों को किसी भी प्रकार का कष्ट 
स पहुँचाने को सूक्ष्म अहिसा कहते हैं | 

२--क्िसी भी प्रकार के जीव को अपने शरीर से कष्ट न 
पहुँ चाना उसको द्रव्य अहिंसा कहते हैं । 
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ल्सेडामा 

२--किसी भो प्रकार के जीव को भावोंसे कष्ट न पहुँचाने 
को भाव अहिंसा कहते हैं । 

१--किसी भी प्रकार की आंशिक अहिंसा की प्रतिज्ञा को 
देश अ्रद्दिसा कद्दते हैं । 

२--सावदेशिक पद्दिसा फो प्रतिज्ञा को सबं-अदिसा 
कहते हैं । 

उपगेक्त भेदों में गृहस्थ द्वारा श्राचरणीय और मुनि के हारा 
आचरणीय अहिंसा में भेद हैं-उन्फा खुलासा करने से जैन- 
अहिंसा तत्न का और मी न्पष्टीकरण हो जग्यगा । 


ग्हस्थ का स्थूल-अहिंसा धरम 


यद्यपि आत्मा के अमरत्व की प्राप्ति के लिये और ससार के 
सर बन्‍्धनो से मुक्ति पाने के लिए अब्ठिंसा का पूर्ण रूप से 
पालन फरतना आवश्यक है तथापि संसार निवासी तमाम मनु॒प्यो 
में इतनी योग्यता और इतनी शक्ति एक दम कढापि नहीं हो 
सकती । इस कारण न्यूनाधिक योन्यतावाले मनुष्यों के लिये 
नत्ननों ने उपरोक्त अहिंसा के भेद कर उन्तके मार्ग फो आसान 
कर दिया है । 

अहिंसा के इन भेदों की तरह उनके अधिकारियों के भी 
जुडे जुदे भेद किये हैं । जो लोग पूर्ण रीति से अद्विंसा फा पालन 
नहीं कर सकते थे ग्ृहस्थ-श्रावक-उपासक-अणुन्नती-देशत्रती इत्यादि 
नामों से सम्बोधित किये गये हैं । 

उपगेक्त चार प्रकार की हिंसाओं में गृहस्थ केवल संकल्पी 
दिसा का त्यागी द्वोता हैं. अ्रयवा यों कहिये कि भाव हिंसा 
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ढ्एुए शफक 
ओर स्थूल हिंसा का त्यागी हो सकता है । शेष दिंसाएँ गदर 
के लिये क्ञम्य होती हैं । ग्रह कार्य में होने वाली आरम्भी हिंसा, 
व्यापार में होने वाली व्यवह्रिक हिंसा तथा श्रात्म-रक्षा के 
निमित्त होने वाली विरोधी हिंसा में यदि उसकी मनोभावनाएं 
शुद्ध और पवित्र हैं. तो वह दोष का भागी नहीं हो सकता। 
बल्कि कभी कभी तो इस प्रकार की हिंसा जैन-दृष्टि से भी 
कर्तव्य का रूप धारण कर लेती है । मान लीजिए एक राजा है, 
चह न्यायपूर्वक अपनी प्रजा का पालन कर रहा है। प्रजा राजा 
से खुश है और राजा प्रजा से खुश है । ऐसी हालत में यदि कोई 
अत्याचारी आततायी आकर उसके शान्तिसय राज्य पर 
आक्रमण करता है अथवा उसकी शान्ति में वाधा डालता है तो 
उस राजा का कतंव्य होगा कि देश की शान्ति रक्षा के निमित्त 
वह पूरी शक्ति के साथ उस आततायी का सामना करे, उस 
समय वह युद्ध में होने वाली हिंसा की परवाह न करे। इतना 
सवश्य है कि वह अपने भाव्रों में हिंसक « प्रवृति को श्रविष्ट 
न होने दे । उस युद्ध के समय भी चह कीचड़ के कमल की 
तरह अपने को निलिप्त रक्खे--उस भयंकर सार - काट में भी 
वह आततायी के कल्याण ही की चिन्ता करे । यदि शुद्ध और 
-सालिक मनोभावों के रखते हुए वह हिंसाकाएड भी करता 
है तो हिंसा के पाप का भागी नहीं गिना जा सकता । विपरीत 
इसके यदि ऐसे मयंकर समय में वह अहिंसा का नाम लेकर हाथ 
पर हाथ धर कर कायर की तरहद्द बैठ जाता है, तो अपने 
राज्य धर्म से एवं मनुष्यल से च्युत होता है। इसी प्रकार मान 
जलोजिए कोई गशहदस्थ है. उसके घर में एक कुलीन, साध्वी, और 
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रूपवती पत्नी है । यदि कोई दुष्ट विकाराया सत्ता के वशीभूत 
होकर दुष्ट मावना से उस स्त्री पर अत्याचार करने कौ कोशिश 
करता है तो उस ग्रहस्थ का परम कत्तेच्य होगा कि वह अपनी 
पूर्ण शक्ति के साथ उस दुष्ट से अपनी स्त्री फी रक्षा करे, यदि 
ऐसे कठिन समय में उसके धर्म की रक्षा करने के निमित्त उसे 
उस अआततायी की हत्या भी कर देना पड़े तो उसके ब्नत में कोई 
भी बाधा नहीं पड़ सकती । पर शत्ते यह है कि हृत्या करते समय 
भो उसकी वृत्तियां शुद्ध और पवित्र हों। यदि ऐसे समय में 
अठदिसा के वशीभूत होकर वह उस आततायी का प्रतिकार 
ऋछरने में दिच-किचाता हे तो उसका भयकर नैतिक अधघःपात 
दो जाता है जो कि दिंसा वा जनक है। क्योंक्रि इससे आत्मा 
छी उच्च वृत्ति का घात दो जाता है। अद्दिसा के उपासक के 
लिए अपनी खार्थवृत्ति के निमित्त की जाने वाली स्थूल था 
सकरपी हिंसा का पूर्ण त्याग करना, अत्यन्त आवश्यक है जो 
लोग अपनी छुद्र वासनाओं की तृप्ति के निमित्त दूसरे जीवों को 
छेश पहुँचाते हैं--उनका हनन करते हें--वे फदापि अहिंसा 
धम का पालन नहीं कर सकते । अद्दिंसक ग्रृहदस्थों के लिए वही 
हिंसा कत्तेव्य का रूप घारण कर सकती है जो देश जाति अथवा 
आत्म-रक्षा के निमित्त शुद्ध सावनाओं को रखते हुए मज़बूरन 
की गई द्वो । इतने विवेचन से यहद्द स्पष्ट हो जादा है कि अ्विसा 
अत पालन करते हुए भी मनुष्य युद्ध कर सकता है, आत्म-रक्ता 
के निमित्त हिंसक पशुओं का बध फर सकता है, यदि ऐसे समय 
में वह अहिंसा धर्म की भाड़ लेता है दो अपने फरत्तैव्य से च्युत 
होता है। इसी बात को और भी स्पष्ट करने के निम्ित्त हम 
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यहां पर इसी विषय का एक ऐतिद्ासिक उदाहरण पाठकों के 
सम्मुख पेश करते हैं । 
गुजरात के अन्तिम सोलंकी राजा दूसरे भीमदेव के समय 
में एकबार उनकी राजधानी “अनहिलपुर” पर मुसलमानों का 
आक्रमण हुआ । राजा उस समय राजधानी मे उपसखित न था 
केवल रानी वहां मौजूद थी । मुसलमाने के आक्रमण से राज्य 
की किस प्रकार रक्षा की जाय इसके लिये राज्य के तमाम 
अधिकारियों को बड़ी चिन्ता हुईं। उस समय दृण्डनायकः 
अथवा सेनाध्यक्ष के पद पर “आभू” नामक एक श्रीमाली 
वणिक था । वह उस सस्नय उस पद पर नवीन ही आया था। 
यह व्यक्ति पक्का धमोचरणी था। इस कारण इसकी रण चतु- 
रता पर किसी को पक्का विश्वास न था, एक. तो राजा उस समय 
वहां उपस्थित न था, दूसरे कोई ऐसा पराक्रमी पुरुष न था जो 
राज्य की रक्षा का विश्वास द्विला सके और तीसरे राज्य में 
युद्ध के लिये पूरी सेना भी न थी। इससे रानी को और 
दूसरे अधिकारियों को अत्यन्त चिन्ता द्वो गई। अन्त से 
बहुत विचार करने के पश्चात रानी ने “झाभू” को अपने 
पास बुलाकर शहर पर आने वाले भयंकर सकट की-- 
सूचना दी और उसकी निब्रति के लिये उससे सलाइ पूछी | 
दुश्ड नायक ने अन्त नम्न शब्दों में उत्तर दिया कि यदि 
महारानी साहिबा मुझ पर विश्वोस्र करके युद्ध सम्बन्धी पूर्ण 
सत्ता मुझे सोंप देगी तो सुझे! विश्वास है कि में अपने देश की 
दुश्मनों के द्वाथों से पूरी तरह रक्षा कर छूंगा । आभू के इस 
उत्साह दायक कथन से-आनन्दित हो रानो ने उसी समय युद्ध 
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“अयस्ादा 
सम्वन्धों सम्पूर्ण सत्ता उसके हाथ में सोप कर युद्ध को घोषणा 
कर दी, सेलाध्यक्ष “आसू” ने उसी दम सैनिक सज्वठन कर 
लडाई के मैदान में पडाद डाल दिया । दूसरे दिन प्रात.काल 
चुद्ध प्रारन्भ होनेबाला था। पहले दिन सेनाध्यक्ष को अपनो 
सेना की व्यवस्था करते करते संध्या हो गई। यह ब्रतधारी 
प्रावक था । दोनों वक्त प्रतिक्रणण करने का इस नियम था। 
सध्या होते ही प्रतिक्रमण का समय समीप जान इसने कहीं 
एकान्त में जाकर प्रतिक्रमण करने का निश्चय किया | परन्तु 
उल्ती समय उसे माकूम हुआ कि यदि वह युद्धन्खल का छोड 
फर बाहर जायगा तो सेना में विश्शखला होने की संभावना 
है । बह माल्म होते ही उसने अन्यत्र जाने का विचार छोड़ 
दिया और हाथी के हौदे पर हो बेंठे २ प्रतिक्रमण प्रारम्भ 
कर दिया । जिस समय वह अतिक्रमण में आये हुए “जे सें 
जीवा विराहिया-एगिदिया वंगिदिया” इत्यादि शब्दों का उघ्वा- 
रण कर रहा था। उसी समय किसी सैनिक नें इन शब्दों 
को सुन लिया। उस सैनिक ने एक दूसरे सरदार के 
पास जाकर कहा'--देखिये साहव ! हमारे सेनापति साहव इस 
बुद्ध के मैदान में जहाँ पर की “मार मार” को पुकार और शख्रों 
को खनन खनाहट के सिवाय कुछ भी सुनाई नहीं पड़ता है--एगि 
दिया वेंगिदिया” कर रहे हैं। नस्म नस्म हलवे के खानेवाले 
ये श्रावक साहब क्या चद्दादुरी बतलावेंगे ? शनेः शने. यह्द 
बात रानी के कानो तक पहुँच गई, जिससे वह बढ़ो चिन्तित 
हो गई, पर इस समय ओर फोई दूसरा उपाय न था इस 
कारण भविष्य पर सब भार छोड कर वह चुप हूं गई | दूसरे 

ब्ठ 
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दिन प्रातःकाल युद्ध आरम्भ हुआ, योग्य अवसर ढूंढ कर सेना- 
पति ने इतने पराक्रम और शौय्य के साथ शत्रु पर आक्रमण 
किया कि जिससे कुछ ही घड़ियों में शत्रु सेना का भयद्गर 
सहार हो गया और मुसलमानों के सेनापति ने हथियारों को 
नीचे रख युद्ध बन्द करने की प्राथना की। आभू की विजय 
हुई। अनहिलपुर की सारी प्रजा मे उसका जय जयकार 
होने लगा। रानी ने वडे सम्मान के साथ उसका खागत 
किया । पश्चात्‌ एक बडा दरवार करके राजा और प्रजा की 
आर से उसे उचित सम्मान प्रदान किया गया । इस प्रसन्न 
पर रानी ने हँस कर कहा “दरड नायक ! जिस समय चुद्ध में 
व्यूह रचना करते समय तुम “एंगि दिया” का पाठ करने लग 
गये थे उस समय तो अपने सैनिको को तुम्हारी ओर से 
बड़ी ही निराशा हो गई थी। पर आज तुम्हारी वीरता कों 
देख कर तो सभी लोग आगश्रय्योन्वित हो रहे है ।” यह सुन कर 
दुण्डनायक ने नम्न शब्दों में उत्तर दिया---“भमहारानी | मेरा अहिंसा- 
वृतत मेरी आत्मा के साथ सम्बन्ध रखता है। 'एंगिद्या चेंगि- 
दिया! मे वध न करने का जो नियम मैंने ले रक्खा है वह मेरे 
व्यक्ति गत स्वार्थ की अपेक्षा से है। देश फी रक्षा के लिये 
अथवा राज्य की आज्ञा के लिये यदि मुझे वध अथवा हिसा 
करने की आवश्यकता पड़े तो वैसा करना में अपना परम 
कतेव्य सममता हूँ। मेरा यह शरीर राष्ट्र की सम्पत्ति दै इस 
कारण राष्ट्र की आज्ञा और आवश्यकता के अन्लुसार इसका 
उपयोग होना आवश्यक है। शरीरस्थ आत्मा और सन्त 
मेरी निज की सम्पत्ति है; इन दोनों को दिसा भाव 
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से अलग रखना यही मेरे अहिंसा त्रत का लक्षण है 

इस ऐतिहासिक उदाहरण से यह भली प्रकार समर में 
आ जायगा कि जैन गृहस्थ के पालने योग्य अहिसा त्रत का 
यथार्थ खरूप क्या है । 

मुनियों की सृदम अहिसा 

जो मनुग्य अहिंसा ब्रत का पूर्ण अथात्‌ सूक्ष्म रीति से 
पालन करता है उसको जैन-शासत्रो मे मुनि, भिक्षु, श्ंमण अथवा 
संनन्‍्यासी शब्दों स सम्बोधित किया गया है। ऐसे लोग ससार 
के सब कामो से दूर और अलिप्त रहते हैं । उनका कर्तव्य केवल 
आत्मकल्याण करना तथा मुमरुण् जनो को आत्मकल्याण का 
मार्ग बताना रहता है। उनकी आत्मा विषयविकार तथा कपाय 
भाव से विद्कुल परे रहती हैँ । उनकी दृष्टि में जगत्‌ के तमास 
प्राणी आत्मवत्‌ दृ्टरिगोचर होते हैं । अपने ओर पराये का द्वेष 
भाव उनके हृदय में से नट्ट हो जाता है । उनके मन वचन और 
काय तीनो एक रूप हो जाते है। सुख, छुख, हर्प और शोक 
इन सवा में उनकी भावनाएं सम रहती है । जो पुरुष इस प्रकार 
की अवस्था को ग्राम कर लेते हैं, वे मह्मात्नती कहलाते हैं। वे 
पूर्ण अर्दिसा का पालन करने में समर्थ होते हैं। ऐसे महात्रती 
के लिए खार्थ हिंसा और पराथर्थ-दिंसा दोनों वजनीय हैं । वे 
सूक्ष्म तथा स्थूल दोनों प्रकार की द्विंसाओं से मुक्त रहते हैं । 

” यहाँ एक प्रश्न यह दो सकता है, कि इस प्रकार के महा- 

व्रतियों से भी खाने, पीने, उठने, बैठने में तो जीव-हिंसा का होना 
अनिवाय्य है । फिर वे दिंसाजन्य पाप से कैसे वच सकते है ९ 


भगवान मद्राचीर ३०८ 
“ज्वप्रशामया: 


यद्यपि यह बात सत्य है कि इस प्रकार के महान्नतियों से 
भी उक्त क्रियाएं करने में सूक्ष्म जीव हिंसा होती रहती है । पर 
उनकी उच्च मनोदशा के कारण उनको दिसाजन्य पाप का 
तनिकत भी स्पशे नहीं होने पाता और इस कारण उनकी आत्मा 
इस प्रकार के पाप बन्धन से मुक्त ही रहती है। जब तक 
आत्मा इस स्थूल शरीर के संसर्ग में रहती है, तव तक इस 
शरीर से इस प्रकार को हिंसा का होते रहता अनिवाय्य है। 
परन्तु इस हिंसा में आत्मा का किसी भी प्रकार का संकल्प व 
विकल्प न होने से बह उससे अलिप्त ही रहती है । महाइत्तियों 
के शरीर से होने वाली यह दिंसा द्रव्य अथान खरूप दिंसा 
कहलाती है | भावहिंसा अथवा परमाथ हिंसा नहीं। दयोक्ि 
उस दिसा का भावों के साथ कोई सम्बन्ध नहीं रहता | दिला- 
जन्य पाप से वही आत्मा वद्ध दाती है जो कि ट्विंसक भाव से 
हिंसा करती है | हिंसा का लक्षण बतलाते हुए जैनियो के दत्वाथ्थे 
सूत्र नामक भन्ध में लिखा है कि-- 

। “मम्नत्तयोगा प्राणव्य परोपणं दिसा” 

5:  अथात्‌ प्रमत्त भाव से जो भाणियों के प्राणों का नाश 
किया जाता है, उसी को हिंसा कहते हैं। जो प्राणी विषय 
अथवा कषाय के चशीभृत होकर किसी भाणी को कष्ट पहुँ- 
चाता है. चही हिंसाजन्य पाप का भागी होता हैं। इस हिसा 
की व्याप्ति केवल' शरीर जन्य कष्ट तक ही नहीं पर मस 
ओर वचन जन्य कष्ट तक है। जो विषय तथा कबाय के 
वशीमूत दोकर. दूसरों के प्रति अनिष्ट चिन्तच या अनिष्ठ 
भाषण करता हैःचह भो भाव दहिसा का दोषी साना जाता 
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च्च्य्य्योपाबाा 
है | इसके विपरीत विषय और कपाय से विरक्त मनुष्य के 
द्वारा किसी प्रकार की हिसा भी हो जाय तो उसकी वह 
हिंसा परमायंदिसा नहीं कहलाती । मान लीजिये कि एक 
चालक हैं. उसके अन्तर्गत किसी प्रकार की खराब प्रवृत्ति है। 
उस प्रवृत्ति से र॒ष्ट होकर उसका पिता अथवा गुरु केवल 
मात्र उसकी कल्याण कामना से प्रेरित होकर कठोर वचनों 
से उसका ताइन करते हैं, अथवा उसे शारीरिक दण्ड भी देते 
हैं, तो इसके लिए को3 भी उस गुरु अथवा पिता को दण्डनीय 
अथवा निनन्‍्दनीय नहीं सान सकता, क्योंकि बढ दुरउ देते समय 
पिता तथा शुरू की वृत्तियों में किसी प्रकार की सलिध्ता के भाव 
नथे, उनके हृदय में उस समय भी उज्वल अहिंसक और कल्याण 
कारक भाष काच्य कर रहे थे । इसके विपरीत यदि कोइ मनुष्य 
ट्वेषभाव के वश में होकर -किसी दूसरे व्यक्ति को मारता है 
अथवा गालियां देता है तो समाज में निन्दूनीय और राज्य से 
दण्डनीय होता है । क्योंकि उस ज्यवद्यार में उसकी भावनाएँ 
कलछुपित रहती हैं--चसका आशय दुष्ट रहता है। यद्यपि उप- 
रोक्त दोनो प्रकार के व्यवद्वारों का वाह्म खरूप एक ही प्रकार 
का है तथापि भावनाओं के भेद से उनका अन्तरूप विउकुल 
एक दूसरे से विपरीत है । इसी प्रकार का भेद्‌ द्रव्यज्और भाव 
हिंसा के खरूप में होता है । 
वास्तव में यदि देखा जाय तो द्विसा और अहिसा का म्ध्स्य 
मनुष्य की मनोभावना पर अवलम्बित है । किसी भो कन्ग के 
शुभाशुभ वन्‍्ध का आधार कत्तो के मनोभाव पर अवलम्बित है । 
जिस भाव से प्रेरित होकर मनुष्य जो कसे करता है उसी के 
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ब्प्य््ठ + 
अनुसार उसे उसका फल मिलता है। कसम की झुधाश्ुभता 
उसके स्वरूप पर नहीं, प्रत्युत्त कत्तो की सनो भावनाओं पर निर्भर 
है। जिस कस के करने में कत्तो का विचार छुभ हैँ वह शुभ 
कर्म कहलाता है और जिसके करने में उसके विचार अद्युभ 
हैं वह कर्म अशुसकर्म कहलाता है। एक डाक्टर किसी 
प्रकार की अख्तर क्रिया करने के निमित्त बीमार को छोगेफाम 
झुंधाकर वेहोश करता है, और एक चोर अथवा खूती उसका 
धन अथवा प्राण हरने के निमित्त वेहोश करता हैं । क्रिया की 
दृष्टि से दोनों कम बिल्कुल एक हैं। पर फल की दृष्टि से यदि 
देखा जाय तो डाक्टर को उस काय के बदले में सम्मान सिक्ता 
है और चोर तथा खूनी को सजा तथा फांसी मिलती है । 
कर्म के खरूप में छुछ भी अन्तर न होते हुए भो फल के स्वस्घप 
में इतना अन्तर क्यो पड़ता है इसका एक मात्र कारण यदी है 
कि कम करने वाले के भाव में विल्कुल विपरीतता होने स उसके 
फल् में भी विपरीतता दृष्टि गोचर होती है । इसी फल के परि- 
शाम पर से कत्तो के मनोभावों का निष्कर्ष निकाला जाता है, 
इसी मनोभाव के प्रमाण से कमे की शुभाझुभता का निश्वय 
किया जाता है। इससे यह सिद्ध होता है कि धरम, अधम, 
पुण्य, पाप का मूल, भूत केवल “सन” है भागवत्त धर्म के 
“ज्ञारद्‌ पंचरत्र नासक अन्ध सें एक स्थल पर कहा है कि--- 
“मानस प्राणिनामेव सर्वकमेंक कारणम्‌। 
मनो«रूपं वाक्यं च वावयेन प्रस्फुट सन. ॥? 

' अथात्‌-प्राणियों के तमाम कर्मों का मूल एक मात्र मन ही 
है। मन के अनुरूप ही भनुष्य की वचन आदि अचृत्तियाँ 


भय 
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होती हैं और इन्हीं प्रद्नक्तिया के द्वारा मन का रूप प्रकट 
होता है । 

इस प्रकार तमाम कर्मों के अन्तगत मन की ही प्रधानता 
रहती है । इस कारण आत्मिफ विकास में सब से प्रथम सन 
को शुद्ध और सयत बनाने को आवश्यकता है । जिसका मन 
इस प्रकार शुद्ध और संयत बन गया है, यद्यपि वह जब तक 
ऐैंह धारण करता है तव तक कर्मों से अलग नहीं रह सकता, 
तथापि उनमे निलिप्त श्रवश्य रहता है । गोता में कहा है कि-- 

“ताहि देदन्तुता शकक्‍य त्यक्तुं कर्मण्य शेपत 
योग चुक्तो भूतात्मा विजितात्सा जितेन्द्रियः 
सर्व भूतात्म भूतात्मा कुर्नन्नपि न लिप्यते। 

गीता के इस कथनानुसार जो योगयुक्त विशुद्धात्मा, 
जितेन्द्रिय और सत्र जीत्रो में आत्म-चुद्धि रखने वाला पुरुष है 
वह कम करता हुआ भी उससे निलिप्त रहता है । 

उपगेक्त सिद्धान्त से यह वात स्पष्ट होजाती है कि जो 
सव ब्रती और पूर्ण त्यागी मनुष्य है, उससे यदि सूक्ष्म कायिक 
हिंसा होती भो है तो वह उसके फल का भोंक्ता नहीं हो सकता । 
क्योंकि उससे होनेवाली ।|उस दिंसा मे उसके भाष रंच-सात्र 
भी अशुद्ध नदी होने पाते और दविंसक भावों से रहित होनेवाली 
हिंसा हिंसा नही कहलाती । “आवश्यक महाभाष्य” नामक जैन 
प्रन्थ से कहा है कि-- 

“असुम परिणाम हेठ जीवा वाहो तितों मर्य हिंसा 
जस्घ उन सो निमित्त संतो विन तस्स सा हिंसा ।” 
अथोतू किसी जीव को कष्ट पहुँचाने में जो अशुभ परिणाम 
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अाउ( चअाटक 
निमित्त भूत होते हैं, उन्ही को हिसा कहते हैं। और वाह्म ऋृप्टि 
से हिंसा माल्म होने पर भी जिसके अन्तपरिणाम शुद्ध 
हैं बह हिंसा नहीं कहलाती । 
धर्मरत्र मंजूपा में कद्दा है कि-- 


जंन हु भणि भो वंधों जीवस्स चढेवि समिद ग्रुन्ताण 
भावों तत्यथ पमा्ण न प्राण काय या चारा। 


अथान्‌ समिति गुप्त युक्त महावृत्तियो से किसी जीव का 
वध हो जाने पर भी उन्हें उसका वन्ध नहीं होता, क्योकि वन्ध 
में मानसिक भाव ही कारण भूत होते हैं । कायिक 
व्यापार नहीं । 
इससे विपरीत जिसका मन शुद्ध अथवा संयत नहीं है, जो 
विषय तथा कषाय से लिप्त है वह वाह्य खरूप में अद्दिसक 
दिखाई देने पर भी हिंसक ही है । उसके लिए न्पष्ट कहा 
गया है कि :--- 
#अहण तो विहिसों ददतण ओमभो अहिस रोब्ब”? 
जिसका मन दुष्ट भावों से भरा हुआ है वह यदि कायिक 
रूप से किसी को न भी सारता है, तो सी हिसक ही 
यही जैन-घर्म की अहिंसा का संत्तिप्त खरूप है । 
जैन-अहिंसा ओर मनुष्य-प्रकृति 
अब इस स्थान पर हम जैन-अहिंसा पर मनोवैज्ञानिक दृष्टि 
से भी छुछ विचार करना आवश्यक समसते हैं । क्योकि कोई 
भी सिद्धान्त या तत्त्व तब त्तक मनुष्य समाज मे समष्टिगत नही 


हो सकता जब तक कि उसका सनस्तल्व अथवा मनोविज्ञान से 
, घनिष्ट सम्बन्ध न हो जाय | 
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“म्च्छेसमना: 

आदश और व्यवहार मे कभी २ वड्ठा अन्तर हो जाया 
करता है । यह अवश्य है कि आदर्श हमेशा पत्रित्र और आत्मा 
को उन्नति के मार्ग में लेजाने वाला होता है पर यह आवश्यक 
नहीं कि वह हमेशा मनुप्य-प्रकृति के अनुकूल हो । हम यह 
जानते हैं कि अदिसा और क्षमा दोनों वस्तुएं वहुत ही उज्बल 
एव मजुप्यजाति को उन्नति के पथ में लेजाने वाली हैं। यदि 
इन दोनो का आदरशे रूप संसार में प्रचलित हो जाय तो ससार 
से आज ही युद्ध, रक्ततात और जीवन-कलद्द के दृश्य मिट 
जांय और शान्ति की सुन्दर तरिद्विणी वहने लगे। पर यदि 
कोई इस आशा से कि ये तत्व ससार में समष्टिगत दो जाय॑ प्रयत्न 
करना प्रारम्भ करे तो यह कभी सम्भव नहीं कि वह सफल हो 
जाय । इनका मूल कारण यह है कि समाज की समप्टिगत 
प्रकृति इन ततल्बा को एकान्त रूप से सखीकार नहीं कर 
सकती । 

प्रकृति ने मनुष्य खभाव को रचना ही कुछ ऐसे ढ्ञ से की 
है कि जिसमे वह शुद्ध आदश को अहण करने से असमथ रहता 
है। मनुष्य प्रकृति की बनावट ही पाप और पुण्य, गुण और 
दोंप एवं प्रकाश और अन्धकार के मिश्रण से की गई है । चाहे 
आप इसे अकृति कहे, चाहे विकृृति पर एक तत्व ऐसा मनुष्य 
खभाव सें मिश्रित है कि जिससे उसके अन्तर्गत उत्साह के साथ 
प्रसाद का, क्षमा के साथ क्रोध का, बन्धुल के साथ अहडझ्लार 
का और अर्धदिसा के साथ हिंसक-प्रवृति का समावेश अनिवाय 
रूपसे पाया जाता है। कोई भी मनस्तत्व का वेत्ता मनुष्य हृदय 
की इस प्रकृति या बविकृति की उपेक्षा नहीं कर सकता । यह 


(४ 
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प्स्लेसपान: 
अवश्य है कि सनुष्य-दृदय की यह विकृति जब छपनी सीमा से 
बाहर होने लगती है,जव यह व्यप्ट्रिगत से सम्रप्टिगत होने लगती 
है तब कोई महापुरुष अवतीर्ण होकर उसको पुनः सीमावद्ध कर 
देते हैं। पर यह तो कभी सम्भव नहीं कि मनुस्य-प्रक्रति की 
इस कुप्रवृति को बिल्कुल द्वी नष्ट कर दिया जाय। आज तर 
ससार के किसी भी अतीत इतिहास सें इस प्रजार का ऋृश्य 
देखने को नहीं मिलता । जिस प्रकार झुद्ध ऑक्सिज़न वायु से 
वायुमण्डल का काय्ये नहीं चल सकता उसी प्रकार केवल आदर्श 
से भी समाज का व्यवहार वरावर नहीं चल सऊता। बिना 
व्यवहार की उचित मात्रा के मिलाए वह सम्रप्टिगत उपयोगी 
नहीं हो सकता । अवएव सिद्ध हुआ कि अहिंसा. क्षमा, दया 
आदि के भाव उसी सीमा तक सनुप्प समाज के लिए उपयोगी 
ओर अमलयाफ़ा हो सकते हैं जब तक मनोविज्ञान से उनका 
हृद सम्बन्ध बना रहता है | 

आधुनिक संसार के अन्तर्गत दो परस्पर विरुद्ध मार्ग एक 
साथ प्रचलित दो रहे हैं । एक साय तो अहिसा. कसा, दया 
आदि क्लो केवल मनुष्य के काल्पनिक भात्र बतलाना हुआ एवं 
उनका मखोल उड़ाता हुआ, हिंसा, युद्ध, वन्घु-विद्रोह्द आदि का 
समर्थन कर “जिसकी लाठी उसकी भेंस” वाली कद्दावत का 
अनुगासी हो रहा है | उसका आदशे इदलोकिक सुख की पूर्णता 
ही में समाप्त होता है। और दूसरा पक्ष ऐसा है जो मनुष्य जादि 
को बिल्कुल शुद्ध आदर्श का सन्देशा देना चाहता है। वह 
मनुष्य जांति को उस ऊँचे आदश पर ले जाकर स्थित करना 
चाहता है जिस स्थान पर जाकर मनुष्य मनुष्य नही रह जाता- 
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5.४० 
देवता हो जाता है । पहले पथ के पथिक यूरोप के आधुनिक 
गजनीतित है और दूसरे के टालस्टाय, रस्किन और महात्मा 
गाँधी के समान मानवातीत ( 50ए९८7एगघाथ्ए ) श्रेणी के 
महापुरुष | 

इन आधुनिक महापुरुषो ते अहिसा 'आदि का बहुत ही 
उग्बल स्वरूप मानवजाति के सम्मुख रक्‍्खा हैं। यह उज्बलरूप 
इतना सुन्दर है कि यदि सनुप्यजाति में इसका ससप्टि रूप से 
प्रचार हो जाय तो यह निम्वय है फि संसार स्वर्ग हो जाय और 
मनुप्य देवता । पर हमारी नाकिस राय में यह ऊंचदा हैं कि 
मनुप्यत्न का इतना उम्बल सौन्दर्य देखने के लिए मलनुप्यजाति 
तैयार नदी । सम्भव है उस स्थान पर हमार कई विद्धालों से 
मतानैक्य हो जाय पर हम तो नम्नता-पृर्वंक यही कहेंगे कि रुछ 
मानवातीत मद्यापुरुपों को छोड़ कर सारी सानवजाति के लिए 
यह रूप व्यवहारिक नहीं हो सकता । भनुप्य की प्रकृति म जो 
विक्रृति छिपी हुई है वह इसे सफल नहीं होने दे सकती और 
इसीलिए मनोविप्तान की दृष्टि से इस हम कुछ अव्यवद्वारिक 
भी कहे तो अनुचित न होगा । 

पर भगवान्‌ महावीर की अद्विसा में यह दोप या अतिरेक 
कही भी दृष्टिगोचर नहीं होता । इससे यह न सममना चाहिए 
कि महावीर न अहिंसा का ऐसा उज्बल रूप निर्मित ही नहीं 
किया, उन्होंने इससे सी बहुत #चे और महत रूप की रचना 
की है । पर वह रूप केवल उन्हीं थोड़े से महान्‌ पुरुषो के लिए 
रबखा है जो उसके बिल्कुल योग्य हैं, जो संसार और गाहंस्थ्य से 
अपना सम्बन्ध छोड़ चुके हैं। और जो साधारण मनुष्य-प्रकृति 
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से बहुत ऊपर उठ गये हैं | मद्दाचीर भली प्रकार इस बात को 
जानते थे कि साधारण मलनुष्यजाति इस उज्वल रूप को अहण' 
करने में असमर्थ है; चह इस आदश को अमल में ला नहीं 
सकती और इसीलिए उन्होंने साधारण ग्रह॒श्थों के लिए उसका 
उतना ही अश रक्‍क्खा जिपका वे खमरावतय: ही पालन करसकें 
आर वहां से क्रमशः अपनी उन्नति करते हुए अपने मजिले 
मकसूद पर पहुँच जाय॑ । 

किस स्रीमा तक मनुष्य अपनो हिंसक-प्रव्ृत्ति पर अधिकार रख 
सकता है और उस सीमा से अधिक कन्ट्रोल अनविकार अवस्था 
में रखने से किस प्रकार उसका नेतिके अध:पात हो जाता है एव 
किस सीमा पर जाकर उसकी यह हिंसक-प्रवृत्ति ऋर रूप घारण कर 
लेती है और उसपर कैसे संयम किया जा सकता है आदि सब 
बातो का समाधान जैन-अहिंसा का सूध्म अध्ययन करने से दो 
सकता है | चह विषय ऐसा गहन है कि संक्षिप्त में इसको बत- 
लाना श्रसम्भव है । हमारा मवलब केवल इतना ही है कि सदा- 
वीर की जैन-अहिंसा मनोविज्ञान की कसौटी पर भी बिल्कुल 
खरी उत्तरती है । जो जिज्ञासु तुलनात्मक ढद्ध से इसका विस्तृत 
अध्ययन करना चाहे उन्हे आधुनिक, महांत्माओ की अंहिसा और 
जैन-अहिसा का सूक्ष्म-दृष्टि से अवश्य अध्ययन करना चाहिए। 


“+२*+८५४८4825-4व3-<-६-.- 
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अेजी के प्रसिद्ध विद्वान डाक्टर “थामस” का कथन 
है। कि “न्याय-शास््र में जैन-न्याय का स्थान वहुत 
ऊँचा है इसके कितने ही तक पाश्चात्य तक-शास््र के 
नियमों से विल्कुल मिलते हुए हैं । स्यांद्द का सिद्धान्त बड़ा 
ही गम्भीर है । यद वस्तु की भिन्न भिन्न स्थितियों पर अच्छा 
अकाश डालता है ।” 

इटालियन विद्यान्‌ डा० टेसीटोरी का कथन है कि जैन- 
दुशेन के मुख्य तत्व वितान-शासत्र के आधार पर खित हैं । मेरा 
यह पूरा विश्वास है कि ज्यो ज्यो पदार्थ विज्ञान्‌ की उन्नति होती 
जायगी, त्यों त्यों जैन-धर्म के सिद्धान्त वैज्ञानिक प्रभाणित होते 
जायेंगे । 

जैन-तल-क्षौन की प्रधान नीव स्याह्ाद-दर्शन पर स्थित है । 
डाक्टर हमेन जेकोबी का कथन है कि इसो स्याह्द के ही 
_ अताप से महावीर ने अपने प्रतिदवन्दियों को परास्त करने में 
अपूर्वे सफलता प्राप्त को थी। सअय के “अज्ञेयवाद” के 
बिल्कुल भतिकूल इसकी रचना की गई थी । 


किक (2 
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जो कुछ हो यह तो निम्चय है कि स्याह्माद-दशन संसार के 
तत्वज्ञान में अपना एक खास स्थान रखता है । स्याह्गाद का अथ 
है-बस्तु का भिन्न भिन्न दृष्टि-बविन्दुओ से विचार करना, देखना 
या कहना | स्याह्गाद का एक ही शब्द मे हम अर्थ करना चाहे 
तो उसे “अपेक्षावाद” कह सकते हैं। एक ही वस्तु में अम्ुक 
अमुक अपेक्षा से मिन्न भिन्न धर्मों को खीकार करने ही का 
नाम स्थाद्गाद है। जैसे एक ही पुरुष भिन्न भिन्न लोगों की 
अपेक्षा से पिता, पुत्र, चाचा, भतीजा, पति, सामा, भानेज 
अदि साना जाता है। उसी प्रकार एक ह्वी वस्तु से भिन्न मिन्न 
अपेक्षा से भिन्न भिन्न धर्म माने जाते हैं । एक ही घट में नित्य- 
तल और अनित्यत्त आदि विरुद्ध रूप में दिखाई देनेवाले धर्मो 
का अपेक्षा-दष्टि से खीकार करने ही का नाम “स्याह्माद- 
दशन” है । 

वस्तु का खरूप ही कुछ ऐसे ढन्ल का है कि वह एक दी 
समयमे एक ही शब्द के द्वारा पूर्णतया नहीं कहा जा सकता । 
एक ही पुरुष अपने पुत्र की अपेक्षा से पिता, अपने भतीजे की 
अपेक्ता से चचा, और अपने चचा को अपेक्षा से -भतीजा होता 
हे। इस प्रकार परस्पर दिखाई देनेवाली बातें भी मिन्न २ 
अपेक्ताओं से एक ही मनुष्य में स्थित रहती हैं । यही हालत 
प्रायः सभी वस्तुओं की है । मिन्न भिन्न अपेक्ताओं से सभी 
चस्तुओ में सतत, असत्‌ नित्य और अनित्य आदि गुण पाये 
जाते हैं। , 
मान लीजिए एक ,घड़ा है, हम देखते हैं कि जिस मिट्टी से 
घढ़ा बनता है. उसी से और भी कई प्रकार के बतेन बनते हैं. । 
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न+म्च्त ह्कल्द 
पर यदि उस घड़े को फोड़ कर हम “उसी सिद्ठी का बनाया हुआ 
कोई दूसरा पदार्थ किसी को दिखलाबे तो वह कदापि उसकी 
बड़ा नहीं कहेगा। उसी मिट्टो और द्रव्य के होते हुए भी उसको 
घड्टा न कहने का कारण यह है कि उसका आकार उस घड़े 
का सा नहीं हैं । इससे सिद्ध होता हैं कि घडा मिट्टी का एक 
आकार विशेपर हैं । मगर यह वात ध्यान मे रखना चाहिये कि 
आकार विशेष मिद्टी से सबंधा भिन्न नहीं हो सकता, आकार 
परिवतित की हुई मिद्ठी द्वी जब घड़ा, सिकोरा, मटका आदि 
नामो से सम्बोधित होती है, तो एसी स्थिति मे थे आकार मिट्टी से 
सवथा भिन्न नहीं कहे जा सझते। इससे साफ जाहिर है कि घड़े 
करा श्राकार और मिट्टी ये ठोनों घड़े के खरूप हैं | अब देखना 
यह हैं कि इन दोनों रूपो में विनाशी रूप कौन सा है. और ध्रुव 
क्रौन सा ? यह प्रत्यक्ष दृष्टिगाचर होता है कि घड़ें का आकार 
खरूप विनाशी है | क्योंकि घड़ा फूट जाता है--उसका रूप नष्ट 
हो जाता दूं । पर घड का जो दूसरा खरूप मिट्टी हैं वह अवबि- 
नाशी हैं क्योंकि उसका नाश होता दी नहीं, उसके कई पदार्थ 
बनते और विगइते रहते हैं । 

इतने विवेचन से हम इस बात को स्पष्ट समझ सकते हैं 
कि घड़े का एक खरूप विनाशी है और दूसरा ध्रुव | इसी वात 
को यदि हम यो कटद्दे क्रि विनाशी रूप से घड़ा अनित्य है, और 
ध्रुव रूप से नित्य है तो कोई अनुचित न द्वोगा, इसी तरह एक 
ही वस्तु में नित्यता और अनित्यता सिद्ध करनेवाले सिद्धान्त ही 
को स्याद्वाद कहते हैं । ४ 

स्थाह्ाद की सीमा केवल नित्य और अनित्य इन्हीं दो वातों 
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में समाप्त नहीं हो जाती, सत्‌ और असन्‌ आदि दूसरे विरुद्ध- 
रूप में दिखलाइ देनेवाली वात सी इस तत्त्त-ज्ञान के अन्दर 
सन्मिलित हो जाती हैं। घढ़ा आंखों से स्पष्ट दिखलाइई देवा 
है | इससे हर कोई सहज ही ऊह सकता है क्लि “वह रूस्‌ हैं ।? 
मगर न्याय कहता है कि अमुक दृष्टि से वह “असन्‌” भी हैं 

यह बात बड़ी गन्‍्मीरता के साथ मनन करने योन्य 
प्रत्येक पदार्थ छिन बातों के कारण “सन्‌” ऋइलाता है । न्ूप. 
रस, गन्ध आकारादि अपने ही गुणों ओर अपने ही ध्सों से 
प्रत्येक पदार्थ “सत” होता है। दूसरे के गुणों से कोड पद्ाये 
“सन्‌” नहीं कहला सकता। एक स्कूल का सास्टर अपने विद्यार्थी 
ही दृष्टि से “सास्टर” कहला सकता है। एक पिता अपने पुत्र 
की दृष्टि से पिता कहला सकता है । पर वही मात्टर और वही 
पिछा दूसरे की दृष्टि से मास्टर या पिता नहा कहता सकता | 


न्‍ह 


झऊ 


जैसे खपुत्र छी अपेक्षा से जो पिता होता है वही 
पर पुनत्न की अपेक्षा से पिता नहीं होता है उसी त्रह अपने 
जुणों से, अपने घर्मों से, अपने खरूप से जो पदाथ संत 

वही दूसरे पदाथ के घर्मों से, गुणों से और खरूप से ** 
नहीं हो सकता है »&। जो वत्तु “सत्‌” नहीं है, उसे “असत्त 
कहने में कोई दोष उत्पन्न नहीं हो सकता | 


श 


/% मै 
शे ... 
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के देसी विषय को अनेकन्त ल्यप्तम्का में ओर इरिन्छलूरि घ्।ू पुऊर 
ऋदते हैं --.- हे 
बदलता: च-द्व्यक्ेत्रकालमाउसत्पेय उदइ बढेने, परद्रच्यक्षेकऊारम पस्तेंस 
- चआउत्‌ । ठदस्य उच्चछच्च सज॒ति ॥ अन्यथा तइमच-प्रद्मद्‌ (व्यदिरूपत्द असल 
अवरउह्ाद ) इचादि । अनेद्नन्त ल्यपठान्य पृष्ठ ३० । 


३२१ अगवान्‌ सहादीर 
7“अच्छ्लछजद 7 


इस प्रकार भिन्न भिन्न अपेक्षाओं से वस्तु को “सत्‌” और 
“असत्‌” कहने मे विचारशील विद्वानों को कोई बाधा उपस्थित 

हो सकती । एक ऊुम्हार है, वह यदि कहे कि “में सुनार 
नहीं हूँ” तो इस वात में वह कुछ भी अनुचित नहीं कह रहा है| 
मनुष्य की दृष्टि से यद्यपि चह “सत्त्‌”? है तथापि सुनार की दृष्टि 
से वह “असत्‌” है। इस प्रकार अनुसन्धान करने से एक ही व्यक्ति 
सें “सत्‌” और “असत्‌” का स्थाह्वाद बराचर सिद्ध हो जाता 
है । किसी वम्तु को “असत्‌ कहने से यह मतलव नहीं है 'कि 
हम उसके “सत्‌” धर्म के विरुद्ध कुछ बोल रहे हैं । प्रत्युत हम 
तो दूसरी अपेक्षा से उसका वर्णन कर रहे हैं । इसी बात को 
7079027८४४ ०६ ?]०/0० में छ्ेंटो इस अ्रकार लिखते हैं--- 


छए|_€ए एड 5ए92९न्‍र 6 ४00 एशफ्रष्ठ फ़ड 5968४, 4 8४०9086 
ग्रण॑ #४६एणए्रापपक8 ००ए0०5०ते 40 9679! 9७ 00ए ताॉरीएएशशा 


जमत के सब पदार्थ उत्पत्ति, ग्थेत्ति और विनाश इन तीच 
धर्मों से युक्त हैं। उदाहरण के लिये एक लोहे की तलवार लें 
लीजिए । उसको गला कर उसको “कटारी” बना ली । इससे 
यह तो स्पष्ट हो गया कि तलवार का विनाश होकर कटारी की 
उत्पत्ति हो गई । लेकिन इससे यह नहीं कहा जा सकता कि 
तलवार त्रिल्कुल ही नष्ट हो गई अथवा कटारी बिल्कुल नई 
बन गई । क्योंकि तलवार और कटठारी का जो मूल तत्व है वह 
तो अपनी उसी ख्िति में मौजूद है। विनाश और उत्पत्ति तो 
केचल आकार की हुईं | इस उदाहरण से--तलवार को तोड़ कर 
कटारी बनाने में-तलंबार के आकार का नाश, कटारी के आकार 
की उत्पत्ति और लोहे की स्थिति ये तीनों बातें भली भांति सिद्ध 

२१ 
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४7 #आर्ल ७७ 
हो जाती हैं । वस्तु में उत्पत्ति, स्थिति और चिनाश ये तीन गुश 
स्वभावतया हो रहते हैं । कोई भी वस्तु जब नष्ट हो जाती है 
तो इससे यह न सममतना चाहिये कि उसके मूल तत्व ही नष्ट हो 
ग़ये । उत्पत्ति और विनाश तो उसके स्थूल रूप का होता है। 
सूक्ष्म परमाणु तो हमेशा स्थित रहते हैं, वे सूक्ष्म परमाणु दूसरो 
वस्तु के साथ मिलकर नवीन रूपों का प्रादुभोव करते रहते हैं । 
सूय्य की किरणों से पानी सूख जाता है पर इससे यह समम 
लेना मूलता है कि पानी का अभाव हो गया है। पानी चाहे 
किसी रूप में क्‍यों न हो, वराबर स्थित है। यह हो सकता है, 
उसका वह सूक्ष्म रूप हमें दिखाई न दे पर यह तो कभी 
सम्भव नहीं कि उसका अभाव हो जाय । यह सिद्धान्त अटल है 
किनतो कोई मूल वस्तु नष्ट ही होती है भौर न नवीन ही 
उत्पन्न होती है। इन मूल तलों में जो अनेक प्रकार के परिवर्तन 
दोते रहते हैं. वह विनाश और उत्पाद हैं। इससे सारे पदार्थ 
उत्पत्ति, स्थिति और विनाश इन तीन गुणों वाले सिद्ध होते हैं । 
,._ आधुनिक पदाथ-विज्ञान का भी यही मत है वह कहता है 
कि मूल प्रकृति ध्रुव स्थिर है और उससे उत्पन्न होने वाले 
प्रदार्थ उसके रूपान्तर-परिणामान्तर मात्र हैं।” इस प्रकार उत्पत्ति, 
स्थिति और विनाश के जैन-सिद्धान्त का विज्ञान भी पूर्ण सम- 
थन करता है । 

इन तीनों गुणों में से जो मूल वस्तु सदा स्थित रहतो है 
उसे जैन-शाख््र द्रव्य कहते हैं, एवं जिसकी उत्पत्ति और नाश 
दोता है उसको पयोय कहते हैं । द्रव्य की अपेक्षा से प्रत्येक 
पुदाथ नित्य हैं. और प्योय से अनित्य हैं। इस प्रकार प्रत्येक 
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पदार्थ को न एकान्त-नित्य और न एकान्त-अनित्य बल्कि नित्या- 
नित्य रूप से मानना द्वी “स्याद्गाद” है । 

इसके सिवाय एक वस्तु के प्रति “सत” और “असत्‌” का 
सम्बन्ध भी ध्यान झे रखना चाहिए। हम ऊपर लिख आये हैं 
कि एक वस्तु अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव की अपेक्षा से 
“धन” है और दूसरी वस्तु के द्रव्य, चेत्र, काल और भाव से 
वहो असत्‌ है। जैसे वर्षों ऋतु में इन्दौर के अन्तर्गत मिट्टी का 
बना हुआ लाल घड़ा है। वह द्वव्य से मिट्टी का है, सत्तिका 
रूप हैं, जल रूप नहीं । क्षेत्र से इन्दौर का है, दूसरे क्षेत्रा फा 
नहीं । काल से वो ऋतु का है, दूसरे समय का नहीं। ओर 
भाव से लालवणो वाला है, दूसरे वर्ण का नहीं। संक्षिप्त में 
प्रत्येक वस्तु अपने खरूप ही से “अस्ति” कही जा सकती है । 
दूसरे के स्वरूप से वह “तास्ति” ही कहलायगी | 

किसी भो वस्तु को हम यदि केचल “सत्‌” हो कह दें, या 
अवल “असत्‌” कहें तो इससे उप्तका पूर्ण ज्ञान नहीं हो सकता। 
इस बात को स्पप्ट करते हुए हरिभद्र सूरि कहते हैं. .--- 

“सद सद्र॒पस्य वस्तुनों व्यवस्थापिततवातू । सवेदन स्यापिच 
वस्तुलात्‌ । तथा युक्ति सिद्धश्थ । वथादहि सबेदन पुरो5व्यवस्थित 
घटादी तदभावेत्‌ रा भावाध्यवसायरूप मेवों पजायते । 
नचसदसद्रपेवस्तुति सन्मात्र प्रात भी स्‍्वये तल्वनत्‌ सत्‌ प्रतिभा 
स्पेच, सम्पूणोथों प्रतिभा सनात्‌। नरसिंह-सिंह स्वेदनवत्‌ । 
नंचेत उसय प्रतिमासिन संत्रेयते तदन्‍्य विविक्तता विशिष्ट स्यैब 
संवितते | तद॒न्य विविक्तत्ता च भाव: | 


अनेकान जयपतलाका पृष्ट ६३ 
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“थम पर 

मतलब यह कि “सद्सद्रप वस्तु का केवल सदात्मक ज्ञान 
दी सच्ा ज्ञान नहीं है । क्योंकि वह सम्पूर्ण 'अर्थ को प्रतिभासित 
नहीं कर सकता । जिस प्रकार केवल सिंह के ज्ञान ही से नरसिंह 
का ज्ञान पूरा नहीं होता उसी प्रकार एक कथन से वस्तु का पूर्णा- 
भास नहीं हो सकता। क्योंकि छ॑वित्ति तदन्य विवित्तता से 
विशिष्ट है | तदन्‍्य विविक्तता अथोत्‌ अभाव” कक । 

बस्तुसान्र में सामान्य ओर विशेष ये दो घर्म पाये जाते 
हैं । सामान्य धर्म उसके “सत््‌” गुण का सूचक है। और विशेष 


ब्ल््ल्ना 





# इसी वान को जहान केर्ड निम्न प्रकार से कहते हैं--.- 
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"-फहफा: 
उसके “असत्‌” गुण का सूचक है। सौ घड़े हैं, सामान्य 
दृष्टि से वे सब घड़े हैं; इसलिये “सत्‌” हैं । मगर लोग उनमें 
से मिन्न मिन्न घड़ो को पहचान कर जब उठा लेते हैँ तव यह 
माल्म होता है कि प्रत्येक घड़े में कुछ न कुछ विशेषता है 
या भिन्नता है। यह भिन्नता ही उनका विशेष गुण है । जब 
कोई मनुष्य अकस्मात्‌ दूसरे घड़े को उठा लेता है और यह 
कह कर कि “बह मेरा नहीं है”? वापस रख देता है। उस समय 
उस घड़े का नास्तित् प्रमाणित होता है । “मेरा” के आगे जो 
“नहीं ”शब्द है वही नास्तित का सूचक है| यह शड़ा है इस 
सामान्य धर्म से घड़े का अस्तित्र साबित होता है। मगर 
“यह घड़ा मेरा नहीं हे” इस विशेष धर्म से उसका नास्तित्व भी 
सावित होता है। अत. सामान्य और विशेष घ्म के अलु- 
सार प्रत्येक वस्तु को “सन्‌” और “असत्‌” सममना ही 
स्याह्माद ६ है । 


शुकराचाय्ये का आक्षेप 





जगहुरु शह्बुराचाय्य ने स्याह्माद का विशेष प्रथकरण किये 
विना ही इस तत्वज्ञान का खण्डन कर डाला है। खण्डन करते 
समय उन्होने पूर्व पक्त का पुणे विवेचन भी नहीं किया है । 
सप्तम“) का--'स्थादस्ति” वर्णन करते समय उन्होने “स्वरू- 

० यह विषय वहुत दा गहन है । इसको विशेष जानकारी के लिये छुन्द- 
इन्दाचार्ष्य का प्रवचन सार, नमय सार आदि शीर इरिमिठ्र सूरि की ऋनेकान्त 
जब पनाका आदि पढ़ना चाहिये । 
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पेण” और “पररूपेण” इन दो अत्यन्त सहत्व पूर्ण शब्दों की 
बिल्कुल उपेक्षा कर दी है। उन्होंने इन शब्दों पर लेश मात्र भी 
लक्ष्य नही किया है। और इसी भयझ्डर भूल की जड़ पर उनके 
खण्डन की इमारत खड़ी हुई है। वे कहते हैं:--- 
न हये कस्मिन धर्मिण युगपत्सदल्वार्दि 
विरुद्ध धर्म समावेशः स भवति शीतोष्णवत ॥ 
( शाइर भाष्य २-२-२२, ) 

अथोत्‌--“जिस प्रकार एक ही वस्तु मे शीत और उष्ण 
एक साथ नहीं हो सकते उसी प्रकार एक वस्तु मे एक साथ सद्‌ 
सदात्मक धर्म का समावेश होना असम्भव है । 

यदि शझ्डराचाय्य “खरुपेण” ओर “पर रुपेश” इन दो 
शब्दों को ध्यान मे रखते और सत्‌ एवं असत्‌ शब्द को पूर्व 
पक्ष के अथे मे सममने का प्रयत्न करते तो उनको माद्म होता 
कि सत्‌ और असत्त ये दोनों घर शीत और उष्ण की तरह 
विरोधी नहीं है प्रत्युत अपेक्षाकृत हैं । इसका खुलासा एक 
अंग्रेज़ी कोटेशन के साथ हम पहले कर चुके हैं। ., 

इस तत्वज्ञान पर उनका दूसरा आत्तेप यह है कि जिसका 
स्वरूप अनिधोरित है, वह ज्ञान संशय की तरह प्रमाण भूत 
नही हो सकता । (अनिधोरित रुप॑ ज्ञानं सशय ,ज्ञानवत्‌ प्रमाण 
मेष न स्थात्‌ ) यह आक्षेप और इसी तरह के किये हुए दूसरे 
लोगो के आक्षेप “अनेकान्तता” को संशयवाद गिनने को 
की भयद्भुर भूल के परिणाम स्वरूप उत्पन्न हुए हैं। जो लोग 
स्थाह्माद को संशयवाद सममतते हैं वे -भारी अम में है । काली 
शत के अन्तर्गत किसी रस्सी को देख कर यह कद्दना कि “यह 
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रस्सी है या सर्प” अवश्य संशयवाद है | क्‍योंकि इसमें निम्धय 
कुछ भो मातम नहीं होता, पर स्याद्वाद में इस धभ्रकार का संशय 
कहीं भी नहीं पाया जाता। स्याह्गाद तो कहता है कि एक ही वस्तु 
को भिन्न भिन्न अपेक्षा से देखना चाहिये | लोहे का कड़ा लोहे की 
अपेक्षा से “नित्य” है यद्द निश्चित और धुव है । इसी प्रकार वह 
“कडे” की अपेक्षा से अनित्य है यह भो निम्।ित है ओर कड़े 
की दृष्टि से वह सत्‌ एवं तत्रवारों को दृष्टि से वह “असत्‌” है यह्‌ 
भी निश्चित है, इसमें सन्देह का कोई कारण नहीं। फिर यह संशय 
वाद कैसा ? प्रोफेसर आनन्द शह्लर ध्रुव लिखते हैं कि-- 

“स्याह्मद का सिद्धान्त अनेक सिद्धान्तों को देंख कर उनका 
समन्वय करने के लिये प्रकट किया गया है। स्याह्माद दमारे 
सम्मुख एकीभाव की दृष्टि उपस्थित करता है। शझराचाय्य 
न स्थाह्राद पर जो आज्षेप किया है उसका मूल तल के साथ 
कोई सम्बन्ध नहीं है । यह निश्चय है कि विविध दृष्टि-विन्दुओं 
द्वारा निरीक्षण किये बिना किसी वस्तु का सम्पूर्ण खरूप सममः 
में नहीं आ सकता । इसलिये स्थाह्माद्‌ उपयोगी और साथक 
है । महावीर के सिद्धान्तों में बताये गये स्थाह्माद को कोई संश- 
यवाद बतलाते हैं. मगर में यह बात नहीं मानता। स्थ्राह्मद 
सशयवाद नहीं है । वह हमको एक माग चतलाता है, वह 
हमें सिखलाता है कि विश्व का अवलोकन किस प्रकार करना 
चाहिए ।7 

शह्कराचाय्य और जैन मत के बीच में जो विरोव है, 
वह वस्तु खमाव के खयाल से सम्बन्ध रखता है। शबड्डराचांय्य 
जगत्‌ को एक मात्र ऋ्द्ममंय मानते हैं। जब कि जैनमत अने- 
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कान्ततत्न का प्रतिपादन करता है। यदि शक्कुराचा्य्य इस इृ्टि 
से खण्डन करने का प्रथन्न करते तो उनके लिये ठीक भी 
था। पर उत्तका किया हुआ यह खण्डन तो बिल्कुल भ्रम- 
सूलक है | 
स्वात्‌ शब्द का अथ “कदाचित्‌” “शायद” आदि संशय 

सूलक शब्दों में त करना चाहिये | इसका वास्तविक अथ है 
“अप्ठक अपेक्षा से ।” इस प्रकार वास्तविक अथ करने से इसे 
कोई संशयवाद नहों कह सकता | 

विशाल दृष्टि से द्शन-शाल्रों का अवलोकन करने पर हमें 
माल होता है कि प्रत्यक्ष या परोक्ष किसी भो तरह से प्रत्येक 
दृरोनकार ने इस सिद्धान्त को खीकार किया है । सत्व, रज और 
तस इस विरुद्ध गुण वाली तीन प्रकृतियों को मानने वाला सांख्य- 
दशन, पृथ्वी को परमाणु रूप से नित्य और स्थूल रूप से 
अनित्य मानने वाला नैयायिक तथा द्र॒व्यत्व, प्रथ्वील, आदि 
धर्मा का सामान्य और विशेष रूप से स्वीकार करने चाला और 
वैशेषिक दशन, अनेक वर्णेयुक्त वस्तु के अनेक वर्णाकार वाले 
एक चित्र ज्ञान को जिसमे अनेक विरुद्ध वर्ण प्रतिमासित होते 
हैं, मानने वाला वौद्ध-द्शंन, प्रमाता, प्रमिति और प्रमेय आकार 
वाले एक ज्ञान को जो उन तीन पदार्थों का प्रतिभास रूप हैं, 
मंजूर करने वाला मीमांसक-द्शेन और अन्य अकार से दूसरे 
दशेन भी स्याह्माद को अरथतः खीकार करते हैं । 

एक प्राचोन लेखक लिखते हैं---“जाति और व्यक्ति इन 
दो रूपों से वस्तु को वताने वाले भट्ट स्थाह्माद की उपेक्षा नहीं 
कर सकते । आत्मा को व्यवद्वार से बद्ध और परमार से अचद्ध 
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मानने वाले त्रह्मवादी स्याह्द का पिरस्कॉर नहीं कर सकते। 
मिन्न भिन्न लयों की अपेक्षा से भिन्न मिन्न अर्थों का प्रति पादन 
करने वाले वेद भों स्ंदन्त्र सिद्ध प्याह्माद को घिकार नहीं 
दे सकते । 


सप्त भट्ी 


वस्तुत्य के खरूप का सम्पूर्ण विचार प्रदर्शिन करने के लिए 
जैनाचाण्यों न सात प्रकार के वाक्यों की योजना को हैं 
कक्ोार हुं 





१ स्वादस्ति कथंचित है 

२ म्वान्नास्वि ” नहीं हैं 

४. स्थाइस्तनिनाहित / है और नहीं है। 
४ स्यादवक्तन्यम कथचित अवाच्य है 


«५. स्पादस्दि अवक्तत्यमच.. ” है और अवाचय है । 
६ म्याज्नालि अवक्तत्यमूच ? नहीं और अवाच्य हैं। 
७. म्थादस्ति नास्ति अवक्तत्यंच” है नहीं और अवाच्य है । 
?--प्रथम शब्द प्रयोग-- यह्द निश्चित है कि घट सतू 
मगर “अम्ुझ अपेक्षा स” इस वाक्य से असमुक इप्टि ले घट 
मुख्यतया अस्तित्व धर्म का विधान होता है । (स्थाद्स्ति) 
दुसरा शब्द प्रयोग-पह निश्चित है कि घट “असत्‌” 
हैं, मगर अमुक्त अपेज्ा स। इस वाक्ष्य द्वारा घट से अमुक 
अपेत्ता से सुख्यतवा नास्तित्र धम का विवान होता है । 
( स्थान्नास्ति ) 
३---तीसरा शब्द प्रयोग-किसी ने पूछा छि--“घट क्ष्या 
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ब्स्त्नेता+ 
अतनित्य और नित्य दोनों धम वाला है ?” उसके उत्तर में कहना 
कि--“ हाँ, घट अमुक अपेक्षा से अवश्यमेव नित्य और अनित्य 
है!” यह वोसरा वचन-अकार है। इस वाच्य से मुख्य ठया 
अनित्य ध्मं का विधान और उसका निपेघ, ऋरमशः किया 
जाता है । ( स्थादस्तिनात्ति ) 
४--चतुर्थ शब्द अयोग-- घट छिसी अपेक्षा से अवक्तत्य 
है ।! घट अनित्य और नित्य दोनों तरह से क्रमश. बताया जा 
सकता है। जैसा कि ठीसरे शब्द प्रयोग में कहा गया है । मगर 
यदि क्रम विना. चुयपत्‌ ( एक ही साथ ) घट को अवनित्य और 
नित्य वठाना दो तो, उसके लिए जैन शादबकारों ने--अरनित्य' 
नित्य! या दूसरा कोई शब्द उपयोगी न समम्झ--इस 
अवक्तज्यः शब्द का व्यवद्दार किया है। यह भी ठोछ है। 
घद जैसे अतित्य रूप से अनुभव में आता है । उसी ठरद नित्य 
रूप से भी अनुभव में आता है । इससे घट जैसे केवल अतित्य 
रूप मे नहीं ठदरता वेसे हो केवल वित्य रूप में भी घटित नह 
होंदा है । बल्कि वह नित्यानित्य रूप विलक्षण जाति वाला ठह- 
रठा है। ऐसी हालत में घट को यदि यथाय रूप में नित्य और 
अतित्व दोनों तरह से ऋ्रमशः नहीं, किन्तु एक ही साथ वताना 
हो तो शाल्रकार कहते हैं क्वि इस तरह बताने के लिये कोइ 
शब्द नहीं है । अतः घट अवक्तत्य है । 
चार वचन ग्रकार वतायें गये। उनमें मूल तो प्रारन्भ के 
दो ही हैं। पिछले दो वचन प्रकार परारमन्म के संयोग से उत्पन्न 
हुए हैँ। “कर्घंचितू-अमुक अपेक्षा से घट अनित्य ही है ।” 
“कथंचितु-अमुक अपेक्षा से घट नित्य ही है” | ये प्रारन्भ के 
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दो वाक्य जो अथ बताते हैं, वही अर्थ तीसरा वचन-प्रकार 
क्रमश बताता है। “और उसी अर्थ को चौथा वाक्य युगपत्‌ 
एक साथ त्रताता है। इस चौथे वाक्य पर विचार करने से यह 
समझ में आ सकता है कि घट किसी अपेक्ता से अवक्तव्य भी 
है | अथात्‌ किसी अपेक्ता से घट में “हग्वक्तत्य” घसे भी है। 
परन्तु घट को कभी एकान्त अवक्तन्य नहीं मानना चाहिये। 
यदि ऐसा मानेंगे ठो घट जो अमुक अपेक्षा से अनित्य और 
अमुक अपेक्षा से नित्यरूप से अनुभव में आता है । उसमें बाधा 
थ्रा जायगी । अवएव ऊपर के चारों वचन प्रयोगो को “स्यात्‌” 
शब्द से युक्त, अथोत्‌ फर्थंचितु-अमुक अपेक्षा से, समझना 
पाहिये । 

इन चार _चचन प्रकारों से अन्य तीन वचन प्रयोग भी 
उत्पन्न किये जा सकते हैं । 

पाचवाँ वचन प्रकार--“अम्ुक अपेक्षा से घट नित्य, 
होने के साथ द्वी अवक्तत्य भी है । 

छठा वचन प्रकार--“अमुक श्रपेज्ञा से घट अनित्य होने के 
साथ द्वी अवक्तन्य भी है |” 

सातवाँ वचन प्रकार--“अ्रमुक अपेक्षा से घट नित्यानित्य 
द्वोने के साथ ही अवक्तत््य भी है ।”? 

सामान्यतया, घटका तीन तरह से-नित्य, अनित्य और 
अवक्तव्य रूप से विचार किया जा चुका है। इन तीन वचन 
प्रकारो को उक्त चार वचन-प्रकारों के साथ मिला देने से सात 
वचन प्रकार होते हैं । इन सात वचन प्रकारों को जैन शास्रों में 
“सप्रभंगी” कहते हैं। “सप्त' यानी सात, और “भंग” यानी वचन 
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प्रकार । अर्थात्‌ सात चचन अकार के समूह को सप्त भगी कहते 
हैं। इन सातो वचन प्रयोगो को भिन्न २ पअपेक्ता से भिन्न भिन्न 
दृष्टि से समझना चाहिये । किसी भी बचन प्रकार को एकान्त 
दृष्टि से नही मानना चाहिये । यह वात तो सरलता से समम्त 
में आ सकती है कि यदि एक वचत प्रकार को एकान्त हृष्ठि से 
सानेंगे तो दूसरे वचन प्रकार असत्य हो जायगे । 

यह सप्त भंगी ( सात बचन प्रयोग ) दो भागों में विभक्त 
की जाती है । एक को कहते हैं. “सकला देश” और दूसरे को 
“विकला देश” । “अमुक अपेक्ता स यह घट अन्त्यि ही है ।” 
इस वाक्य से अनित्य धर्म के साथ रहते हुए घट के दूसरे धर्मों 
को बोधन कराने का काय्य 'सकला देश” करता है । सकल! 
यानी तमाम धर्मों का आदेश” यात्री कदने वाला । यह प्रमाण 
चाक्य भी कहा जाता है। क्योंकि प्रमाग॒ वस्तु के तमाम धर्मों 
को स्पष्ट करन वाला माना जाता है । “अमुक न्यपेक्षा से घट 
| अनित्य ही है।” इस वाक्य से घट के केवल अनित्य घर्म को 
बताने का कार्य 'विकला देश” का है। “बिकल' यात्तों अपूर्णो। 
अथात्‌ अमुक वस्तु धर्म को आदेश” यानी कहने वाला 'विकला 
देश” है । विकला देश नय वाक्य माना गया है। 'त्तय! प्रमाण 
का अंश है । प्रमाण सम्पूर्ण वस्तु को महण करता है, और नय 
उसके अंश को । 

इस बात को हर एक सममता है कि शब्द या वाक्य का 
कार्य अथबोध कराने का होता है। वस्तु के सम्पूर्ण ज्ञाच को 
भ्रप्नाण! कहते हैं। और उस ज्ञान को प्रकाशित करने वाला 
वाक्य प्रमाण वाक्य कहलाता है। वस्तु के किसी एक अंश के 
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वान को 'नय' कहते हैं. और उस एक अंश के ज्ञान को प्रका- 
सित ऊरने वाला 'नय वाक्य” कहलाता है। इन प्रमाण वाक्यो 
ओर नय्र वाक़्यों को सात विभागों में चांदने ही का नाम 
सप्र भगी है ऊ# | 
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& यह विषय अत्यन्त गहन और विस्तृत है। “सप्त मंग्री तरगियी” नामक जैन 
तक ग्रन्थ में रस विषय का प्रति पादन किया गया है, “सम्मति पकरण” आदि मैन 
न्ययगान्ये में इस विषय का बहुन ग्मोरता से विचार किया गया है । 
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नय 


#ह्ृू्5'स्खक्र ह बिन्दुओ है 
। ही वस्तु के विषय में भिन्न, भिन्न दृष्टि विन्दुओ से उत्पन्न 
९०८० दोने वाले भिन्न मिन्न यथार्थ अभिप्राय को “नया 
कहते हैं। एक ही मनुष्य भिन्न भिन्न अपेक्ताओ से 
' काका, सासा, भतीजा, भानेज, भाई, पुत्र, पिता, ससुर और 
जमाई सममा जाता है यह “नय” के सिप्रा और कुछ 
नहीं है । हम यह बता चुके हैं कि वस्तु में एक ही धर्म नहीं 
है । अनेक धर वाली वस्तु में अमुक धर्म से सम्बन्ध रखने 
वाला जो अमिप्राय बंधता है। उसको जैन शार्त्रों न “नया” 
संज्ञा दी है । वस्तु में जितने धर्म है, उनसे सम्बन्ध रखने वाले 
जितने अमिप्राय हैं, वे सब 'नय” कहलाते हैं । 
एक ही घट ।मूलवस्तु द्रन्‍्य-मिट्टी की अपेक्षा से अविनाशी 
है, नित्य है। परन्तु घट के आकार-रूप परिणाम की दृष्टि 
से विनाशी है। इस तरह भिन्न भिन्न दृष्टि बिन्दु से घट को 
नित्य और विनाशी मानने वाली दोनों मान्यताएं 'नय' है । 
इस बात को सब मानते हैं कि आत्मा नित्य है और यह 
बात है भी ठीक क्योंकि इसका नाश नहीं होता है। मगर 
इस बात का सब को अनुभव हो सकता है कि उसका परिवतेत 
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विचित्र तरह से होता है। कारण आत्मा किसी समय पशु 
अवस्था में होती है, किसी समय मनुष्य स्थिति प्राप्त करती है 
कभी देवगति की भोक्ता वनती है और कभी नरकादि दुर्ग 
तियों मे जाकर गिरती है | यह कितना परिवतेन है? एक ही 
आत्मा की यह कैसी विलक्षण अवस्था है! यह क्‍या बताती 
है ९ आत्मा की परिवतन शीलता ! एक शरीर के परिवतन से 
भी यह सममक में आ सकता है कि आत्मा परिवततन की घटमाल 
में फिरती रहती है, ऐसी स्थिति में यह नद्दी माना जा सकता 
हैं कि आत्मा सबवंथा एकान्त न्त्य है। अतएव यह मानता 
जा सकता है कि आत्मा न एकान्त नित्य है, न एकान्त अनित्य 
है बल्कि नित्यानित्य है। इस दशा में आत्मा जिस दृष्टि से 
नित्य है बह, और जिस दृष्टि से अनित्य है, वह दोनों दी दृष्टियां 
“न्य” कहलाती हैं | 

यह बात सुस्पष्ट और निस्सन्देद्र है कि आत्मा शरीर से 
जुदी है । तो भी यद्द ध्यान में रखना चाहिये कि आत्सा शरीर 
में ऐसे ही व्याप्त हो रही है, जैसे कि मक्खन सें घृत । इसी से 
शरीर के किसी भी भाग में जब चोट पहुँचती है, तब तत्काल 
ही आत्मा को वेदना होन लगती है । शरीर और आत्मा के 
ऐसे प्रगाद सम्बन्ध को लेकर जैन शास्त्रकार कहते हैं कि यद्यपि 
आत्मा शरीर से वस्तुत, मिन्न है तथापि स्वथा नहीं। यदि 
सर्वथा भिन्न मानेंगे तो आत्मा को [शरीर पर आधात लगने से 
कुछ कष्ट नहीं होगा, जेप्े कि एक आदमी को आधात पहुँचाने 
से दूसरे आदमी को कष्ट नहीं होता है । परन्तु आबाल बृद्ध का 
यह अनुभव है कि शरीर पर आघात होने से आत्मा को उसकी 
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नये क्कल्न 

चेदना होती है। इसलिये क्विसी अंश में आत्मा और शरीर को 
अभिन्न भी मानना होगा । अथोत्‌ शरीर और आत्मा भिन्न 
होने के साथ ही कदाचित अभिन्न भी है। इस स्थिति मे जिस 
इृष्टि से आत्मा और शरीर सिन्न है वह, और जिस दृष्टि से 
आत्मा और शरीर अभिन्न हैं वह, दोनो दृष्टियाँ नय! 
कहलाती हैं । 

जो अभिप्राय ज्ञान से मोक्ष होना वतलाता है वह झाननय 
है और जो अभिप्राय क्रिया से मोक्षसिद्धि वतलाता है, वह 
क्रिया नय है ये दोनों ही अमिप्राय नय' है । 

जो दृष्टि, वस्तु की तात्त्विक स्थित्ति को अथांतू वत्धु के 
मूलखरूप को स्पशे करने वाली है वह “निम्वय नया है और 
जो दृष्टि वस्तु की वाह्य अवस्था की ओर लक्ष्य खींचती है, 
बह “व्यवहार तय है। निम्चय नय बताता है. कि आत्मा (संसारी- 
जीव ) शुद्ध-चुद्ध-निरंजन सचिदानन्द्मय है ओर व्यवहार नय 
बताता है कि आत्मा, क्मंबद्ध अवस्था में सोहवान--अविद्यावान्‌ 
है । इस तरद्द के निश्चय और व्यवहार के अनेक उदाहरण हैं । 

अभिप्राय बनानेवाले शब्द, वाक्य, शास्ष या सिद्धान्त सब 
लय” कहलाते हैं--उतक्त नय अपनी सयोदा में साननीय हे । 
परन्तु यदि वे एक दूसरे क्रो असत्य ठहराने के लिये तत्पर होते 
हैं तो अमान्य हो जाते है। जैसे-ज्ञान से मुक्ति बतानेवाला 
सिद्धान्त और क्रिया से सुक्ति बतानेवाला सिद्धान्त-ये दोनों 
सिद्धान्त खपक्ष का सश्डन करते हुए यदि वे एक दूसरे का 
खण्डन करने लगें तो तिरस्कार के पात्र हैं। इस तरह घट का 
अनित्य और नित्य बतानेवाले सिद्धान्त, तथा आत्मा और शरीर 
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का भेद और अमेद वतानेवाले [सिद्धान्त यदि एक दूसरे पर 
आक्षेप करने को उत्तारु हो तो वे अमान्य ठहरते हैं । 

यह समझ रखना चाहिये कि नय आंशिक सत्य है, आंशिक 
सत्य सम्पूर्ण सत्य नहीं माना जा सकता है। आत्मा को 
अनित्य या घट को नित्य मानना सवोश में सत्य नहीं हो सकता 
है । जो सत्य जितने अंशों में दो उसको उतने द्वी अंशों में 
मानना युक्त है । 

इसकी गिनती नहीं हो सकती है कि वस्तुतः नय कितने हैं । 
अमभिप्राय, या बचन प्रयोग जब गणना से वाहर हैं तब नय 
जा उनसे जदा नहीं हैं केसे गणना के अन्दर हो सकते है । 
यानी नया की भो गिनती नहीं हो सकती है। ऐसा होने पर 
भी नयों के मुख्यतया दो भेद बताये गये हैं। द्वव्याथिक और 
परयोयार्थिक । मूल पदाथ को 'द्रव्य' कहते हैं; जैसे--घड़े की 
मिट्टी । मूल द्रव्य के परिणाम को पयोव कहते हैं। मिट्टी 
अथवा अन्य किसी द्रन्य मे जो परिवर्ततव होता है वह सब 
पयाय है । द्रच्याथिक का मतलब है, मूल पदार्थों पर लक्ष्य देने 
बाला अभिम्राय और 'प्रयोथिक नय”' का मतलब है, पयायो 
पर लक्ष्य करनेवाला अभिप्राय । द्रव्याथिक नय सब पदाथों 
को नित्य मानता है। जैसे-घढ़ा, मूलद्र्य सतिका रूप से 
नित्य है। परयोयाथिक नय सब पदाथों को अनित्य मानता है । 
जैस स्वर्ण की माला, जंजीर कड़े अंगूठी आदि पदार्थों में परि- 
वर्तन होता रहता है। इस अनित्यत् को परिवतेन दोने जितना 
ही समझना चाहिये, क्योंकि सर्वथा नाश या सर्वथा अपूर्वे 
उत्पाद किसो वह्छु का कमी नहीं होता है । 


फ्छ 
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प्रकारान्तर से नय के सात भेद बताये गये हैं । नैगम, 
संग्रह, व्यवहार ऋजुसूत्र, शब्द, समभिरूद और एवस्मूत, 
नैगम--निगम” का अथ है संकल्प-कल्पना । इस कल्पना से 
जो वस्तु व्यवहार होती है. वह नेगस नय कहलाता है | यह 
नय तीन प्रकार का होता है, भूत नेगम, भविष्य नेगम 
ओर वतंसान नैगम । जो वस्तु हो चुकी है उसको वतंमान्‌ 
रूप में व्यवहार करना 'भूतनैगम” है। जैसे-“आज वही दिवाली 
का दिन है कि जिस दिल महावीरखामी मोक्ष में गये थे ।” 
यद्द भूतकाल का वतमान में उपचार है, महावीर के निव्राण का 
दिन आज ( आज दिवाली का दिन ) मान लिया जाता है । 
इस तरद्द भूतकाल के वर्तमान में उपचार के अनेक उदाहरण 
हैं । होनेवाली वस्तु को हुई कहना भविष्य नैगम” है। जैसे 
चावल पूरे पके न हो, पक जाने मे थोड़ी ही देर रही हो, तो 
उस समय कहा जाता है कि चावल पक गये हैं ।” ऐसा वाक्य 
व्यवहार प्रचलित है. अथवा अहतदेव को मुक्त होने के पहले 
ही कहा जाता है कि मुक्त हो गये यह नेगम नय है। इन, 
पानी आदि चावल पकाने का सामान इकट्ठा करते हुए मलुष्य 
को कोई पूछे कि क्‍या करते हो ? वह उत्तर दे कि “में चावल 
पकाता हूँ ।” यह उत्तर 'वत्तेमान नेगम नय! है क्योकि चावल 
पकाने की क्रिया यद्यपि वतंमान में प्रारम्भ नहीं हुई है तो भी 
वह वतमान रूप में बताई गई है । 

, संग्रह--साम्रान्यतया वस्तुओं का समुच्चय करके कथन 
फरना संग्रह नय है । (जैसे--“सारे शरीरों की आत्मा एक 
है ।” इस कथन से वस्तुत: सब शरीर में एक आत्मा सिद्ध नहीं 
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होती है । पत्येक शरीर में आत्मा मिन्न भिन्न ही है; तथापि सब 
आत्माओं में रही हुईं समान जाति को अपेक्षा से कहा जाता है. 
कि--“सव शरीरों में आत्मा एक है ।”? 

ज्यवहार--यह्‌ नय वस्तुओं में रद्दी हुई समानता की उपेक्षा 
करके, विशेषता की ओर लक्ष खींचता है इस नय की प्रवृति 
लोक व्यवहार की तरफ है | पाँच वर्स वाले भँवरे को 'काला 
सबर' बताना इस नय की पद्धति है। 'रसता आता है? कूंडा 
मरता है, इन सब उपचारों का इस नय में समावेश हो 
जाता है । 

ऋजु सूचअ--वस्तु में होते हुए नवोन नवोन रूपान्तरों की 
ओर यह लक्ष्य आकर्पित करता है। खो का मुकुट, कुण्डल 
आदि जो पय्योयें हैं, उन पयोयों को यह नय देखता है । एयोयों 
के अलावा स्थायी 'द्ृव्य की ओर यह नय दृगपात नहीं करता है । 
इसीलिये पयायें विनश्वर होने से सदा स्थायी द्रव्य इस नय की 
दृष्टि में कोई चीज़ नहीं है | 

शब्द---इस नय का काम है अनेक पर्याय शब्दों का एक 
कझथ मानना । यह नय बताता है कि, कपड़ा, वस्घल, वसन 
आदि शब्दों का अथ एक ही है । 

समभिरूद---इस नय की पद्धति है कि पर्याय शब्दों के भेद 
से अथ का भेद्‌ मानना । यह नय कहता है. कि कुम, कलश, घट 
आदि शब्द भिन्न अथ वाले हैं, क्योकि कुभ, कलश, घट आदि 
शब्द यदि भिन्न अथ वाले न हों तो घट, पट, अश्व आदि शब्द 
ओ सिन्न अथ वाले न होने चाहिये । इसलिए शब्द के भेद से 
अथ का भेद है । 
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एवंभूत-इस नय को दृष्टि से शब्द, अपने अर्थ का 
वाचक ( कहने वाला ) उस समय होता है--जिस समय 
वह अर्थ--पदाथ उस शब्द की च्युत््पत्ति में से क्रिया 
का जो भाव निकलता हो, उस क्रिया में प्रवतों हुआ हो । जैसे 
गो! शब्द की व्युत्पत्ति है---“गच्छुतीति गौ:” अथोत्‌ जो गमन 
करता है--इसे गो कहते हैं, सगर वह गो” शब्द-इस नय के 
असिमप्नाय से-प्रत्येक ग़झ का वाचक नहीं हो सकता है । किन्तु 
केबल गमन क्रिया में प्रबृत-चलती हुई गाय का हीं वाचक हो 
सकता है ! इस नय का कथन है कि शब्द की व्युत्पत्ति के अनु- 
सार ही यदि उसका अथ होता है तो उस अथ को बह शब्द 
कह सकता है । 

यह वात भली प्रकार से समझा कर कही जा चुकी है, कि 
यह सातो नय एक श्रकार के दृष्टि बिन्दु हैं। अपनी अपनी 
मयोदा से स्थित रह कर, अन्य दृष्टि विन्दुओ का खंडन न 
करने ही में नयों को साधुता है। मध्यस्थ पुरुष सब नयों को 
भिन्न भिन्न दृष्टि से भान देकर तलक्षेत्र की विशाल सीसा का 
अवलोकन करते हैं | इसीलिये वे रागठ्ेष की वाघा न होने से, 
आत्मा की निमेल दशा को भ्राप्त कर सकते हैं । 


«999, 


हैं; 


पं छि 
“9. चोथा अध्याय ८2 
तल लप्प्ड कक 


मोक्ष का खरूप & 


जैन तत्व-लान में “मोक्ष” का बहुत दी विशद और गहन 
विंवेचन किया गया है। इस विपय के विवेचन को 'प्रावश्यक 
खमम हम एफ जैन विद्वान के इसी विषय पर लिखे हुए लेख के 
आवार से यहां इस विपय पर कुछ प्रकाश डालने की चेष्टा 
करते हैं । 

मोक्ष शब्द को व्युत्पत्ति सस्‍्कृत की “"मुच्च” धातु से है। 
इसका अथ सब प्रकार के बन्धनों से छटकारा पाना है। इस 
शब्द स &ी यह माल्म होता है कि जगतू की तमाम वस्तुए एक 
दूसरे के बन्‍्धन में हैं और उस वन्धन से खतत्र हो जाने ही को 
मोक्ष कहते हैं । मोक्ष पर विचार करने से पूर्व य प्रश्न सहज 
ही उत्पत्ञ हो सकते हैं. कि कौन वन्धन सें है ? किसके बन्धन 
में है ? बह वन्वन किस प्रकार होता है, कब्र से है, उससे छुट- 
कारा पाने की क्‍या आवश्यकता है ? और वह छुटकारा किस 
प्रकार ही सकता है ९ 











*श्रीयुत रघुवर दयाल लिखित और सरस्वती में प्रकाशित “मुक्ति का स्वरुप 
नामक लेस के भ्राधारपर लिखित 
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इन सब शह्काओ का समाधान करने के पू्व हमसे द्रव्य क्री 
गुण और पयोय पर विचार करना पड़ेगा । जो वस्तु गुण और 
पर्याय से युक्त होती है उसे द्रव्य कहते हैं, द्रव्य अनादि, अकू- 
त्रिम और अनन्त है ' वे अनादि काल से चले आते हैं, 
उनकी कभी उत्पत्ति हुई न कभी नाश होगा । हां, उनको 
पर्याय से हमेशा परिवर्तन होता रहता है। कोई भो नवीन द्रव्य 
जिसका कि पहिले अस्तित्व न था, कभी अखित्व मे नहीं आ 
सकता । अतः द्रव्यादि से युक्त इस रूृष्टि का कतो परमेश्वर को 
मानना सहज भल है । 

जैन-शाख्रों में दृव्य दो प्रकार के बतलाए गये हैं (१) चेतन 
अथवा जीव और(२) जड़ अथवा अजीव । अजीव द्रव्य के पांच 
अकार हैं--पुद्ल ( शै०प्८ा ) घमम (४२९घ० रण 00%) 
अचघसे ( ](८०।एप७ ०६ २८४: ) काल ( !४००८) आकाश 
(89००७) इनमे से पुन्नल म्॒तिक और शेष अमूत्तिक हैं । 

जीव और पुद्टल इन दोनों द्रव्यों के अन्तगेत वैभाविकी 
शक्ति” नामक एक विशेष गुण होता है। इस के कारण इंन 
दोनों से एक अकार का अशुद्ध परिणमन होता है इसी परिणमन 
को बन्धन कहते हें 
' इतने विवेचन से हमारे पहले दो प्रश्नों का हल हो गया 
अथोत्‌ हमे यह माक्ष्म हो गया कि जीव बन्धन में है और वह 
बन्धन ' पुद्ल परमाणुओ का है । इसी बन्धन से छुटकारा पाने 
ही का नाम सोक्ष है । 

अब इस बात का विचार करना है कि यह बन्धन किस 
प्रकार होता है और किन उपायों से उससे जीव खतंत्र- होता 
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है ? इन सब वातों को जैन तत्व-ज्ञान के अन्तगेत सात भागों में 
विभत्त कर दी हैं जिनकी स्गत तत्व कहते हैं। अथोत्‌ जोव, 
अजीब, आतन्रव ( पुद्ल के साथ जीव का सस्बन्ध द्ोने का 
कारण) वन्ध, सँवर (उन कारणों को रोकने का प्रयत्न) निर्जरा 
( उन बन्धनों को तोड़ने का उपाय ) मोक्ष ( उन सब बन्वनों 
से आजाद हो जान। ) । इन्द्दी सात तत्वों के द्वारा जीव की 
शुद्ध और अशुद्ध दशाओं का बोब होता है । म 

मोक्ष को मानने वाले लोग जीव को वततमान और भविष्य 
अवस्था को मानते हैं । व जीव को ज्ञान खरूप एव प्रकृति से 
भिन्न भो सानते है । पर कुछ लोग ऐसे भी हैं जो उनके अचा- 
दिल एव अविनाशित्व मो स्ीकार नहीं करते । उनके मतानु- 
सार गर्भ से लेकर मृत्यु पर्यन्त ही जीव का श्रस्तित्व गहता है 
बाद में नष्ट हो जाता है | पर यदि वे सूक्ष्म दृष्टि से इस विपय 
पर विचार करेंगे तो अवश्य उन्हें अपने इस कथन में भ्रम 
माल्स होगा | में सुखी हूँ, में दुखी हूँ, में राजा हैँ, में रद्द हैँ, 
आदि वादों में “में? शब्द का वाच्य इस शरीर से भिन्न अवश्य 
काई दूसग पदार्थ है ओर वह जोव है। सुख, ठुखादि का 
अनुभव पुद्गल को नहीं होता उसका अनुभव करने वाला कोई 
दूसरा द्रव्य अवश्य होना चाहिए जो कि उसके साथ सन्बद्ध 
हैं। इसके अतिरिक्त श्वासोच्छास आदि क्रियाए भी उसके 
अस्तित्व को सावित करती हैं । केवल पुदूगल में ख्वासोच्छास 
नहीं हो सकता | जहां श्वासोच्छूस है वहां जीव का असखित्व 
होना चाहिए । आकाक्षा, इच्छा, स्मृति आदि बातों से भी जीव 
के अत्लित्व की पुष्टि होती है | 
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परत टकनद 

इन सब वातो पर विचार करने से मारम होता है कि 
जीव स्वतंत्र पदार्थ है, वह अनादि, अक्नत्रिम और अविनाशी 
है। जो लोग इस प्रकार जीव की सत्ता को मानते हैँ वे इसके 
बन्धन को और सोक्ष को भी मानते हैं। पर इन लोगों के 
मुक्ति विषयक विचारों में भी वड़ा मतन्भेद है। कई लोग तो 
मानते हैं कि जीव का अस्तित्व पहले नहीं होता | परमात्मा उसको 
पैदा करता,है, पर क्रिया फरने में स्वतंत्र होने के कारण जन्म 
के पत्चात्‌ वह इच्छानुसार पुण्य और पाप करता है | जो पाप 
घरता है वह नरक में पड़ता है और जो पुएय करता है वह 
मरण के पश्चात्‌ पुनः परमात्मा से रुस्‍्वन्ध कर लेता है । कोड़े 
कहते हैं; कि मृत्यु के पश्चात्‌ तुरन्त ही चह सुख मिल जाता 
है. कोई कहते हैं. कि नहीं आकवत के दिन तक उसे ठहरना 
पठता है और फिर खुदा के इन्साफ करने पर वह जज्ञा या 
सजा भोगता है । एक पक्ष का कथन है कि चेनन के दो भेद 
हैं एक परमात्मा और दूसरा जीवात्मा | परमात्मा स्वेक्ष, 
स्वव्यापी, सर्वशक्तिमान, अनादि, शुद्ध, जगत्‌ का कत्तों हत्तो, 
जीवात्मा से नितान्त भिन्न सबचिदानन्द है और जीवात्मा अस्पन्ष, 
इच्छा, ढेष, ओर प्रयत्न सहित है। यह जीव अपने कर्मों के 
अनुसार इंश्वर के दिये हुए फल भोगता है और वेदोक्त कर्म 
करने से मुक्ति प्राप्त करता है। ये विचार ठीक नहीं कहे जा 
सकते क्योंकि ऐसे इश्वर की सत्ता सिद्ध नहीं हो सकती । 

कुछ लोग ऐसे जीव को एक स्वतंत्र द्वन्‍्य नहीं मानते । 
उनका कथन है कि एक ब्रह्म के सिवा और कुछ नहीं है (एको- 
ब्रह्म ह्वितीयोनास्ति) ये सच माया और अम हैं, भ्रम के दूर 
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होने पर यह माना हुआ जीव ब्रह्म हो जाता है और इसका 
माना हुआ सुख दुख दूर होने पर सचिदानन्द खरूप दोने को 
मोक्ष कहते हैं । पर जिस विचार में अनेक प्रत्यक्ष दिखाई 
डेनेवाले जीवों की सत्ता नदी मानी जाती वद् विचार अनुभव 
तथा न्याय से फितना दूर ऐै यह धात खबर स्पष्ट है । 

जैन-तल्क्ञान में माने हुए छः द्रव्यो फा संक्षिप विधेचन 
हम ऊपर कर आये हैं। हम यद्द बतला आये हैं. कि जैन धर्म 
में चेतन द्रब्य एक जीव ही माना गया है । जैन सिद्धान्त में जीव 
अनादि और अनन्त हैं, उसका स्वरूप सबचिदानन्द है। इन जीवों 
के दो प्रकार वतलाए गये हैं जिनकी सत्ता जन्म-मरणमय दवोती 
है, जिनकी चेदना अनन्तज्ञान और अनन्त दशनमय्र नहीं होती 
अर जिनका आनन्द अनन्त सुख नहीं होता वे “संसारीजीव” 
कहलाते हैं. और थे जीव जो अमर, अनन्त ज्ञान और अनन्त 
दशनम होते हैं मुक्त कहलाते हैं । 

संसारी जीव 'अद्युद्ध अवस्था मे होते हैं । बे प्रत्यक्ष रूप से 
शरीर के बन्धन में होते हैं | उनको विशेष कर इन्द्रिय ज्ञान ही 
होता है। अपने साथ शरीर का निमित्त, नेमित्तिक, सम्बन्ध 
होने के कारण थे अपने में ओर शरीर में भिन्नता का अनुभव नही 
करते । इस कारण वे इच्छाओं के वशीभूत होकर मनन्‍्द ओर 
दीघआ कपाययुक्त अनेक क्रियाए करते रहते हैं। इस प्रकार 
अगुद्ध अर्थात्‌ पुद्गल के बन्‍्धन बंधा हुआ जीव पुद्गल के प्रभाव 
में आकर कार्य करता रहता है । उन पुद्गल परसाणुओं को जो 
लीव पर अपना प्रभाव डालते हैं जैनशासतरों में “कर्म” कहते हैं । 
इनकर्मों के बन्धन में पढ़कर जीव सृगतृप्णा की तरह रंसार 
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के अन्दर चक्तर लगाता हुआ अनेक दुःखों को भोगता है। 
जब तक इनसे उसका छुटकारा नहीं होजाता तव तक उसे सच्चा, 
आकुलता रहित सुख नसीब नहीं हो सकता, इसी कारण कमे- 
बन्धन से मुक्त होने की प्रत्यक जीव को आवश्यकता 
होती है । 

जीवो की परिणति तीन तरह को होती है--एक शुभ 
अर्थात्‌ अच्छे काम, दूसरी अशुभ अर्थात्‌ बुरे काम, और 
तीसरी झुद्ध अथौत्‌ वैराग्य रूप | शुभ परिणति से पुएय-वन्धन 
होता है, जिससे ससारिक सुख की प्राप्ति होती है और अश्युभ 
परिणति से पाप-बन्धन होता है, जिससे संसार में दुख की 
सामग्री मिलदी है और दुख भोगना होता है । शुद्ध या वैराग्य 
वाली परिणति से जीव के पुण्य-पापरूपी बन्धन हलके होते होते 
दूर हो जाते हैं और जीव मे शुद्ध परम सचिदानन्द अवस्था का 
शआविभाव होता है । 

इन शुभाशुभ परिणतियों था धुर्य-पापरूपी बन्धनों के 
कारण विशेष करके चार होते हैं, एक मिथ्यात्र अथातू मिथ्या 
श्रद्धा दूसरा अविरत अथोत्‌ हिंसा और इन्द्रिय तथा मन के 
विषयों मे शबृत्ति, तीसरा तीत्र और तीत्रवर, सनन्‍्द्‌ और सन्द्तर 
भेदवाले चार-क्रोध, मान, माया, लोभ,-कषाय और नेकपाय 
- और चौथा सन, वचन, काय नामक तीव योग जो कमों के 
आगमन के सुख्य कारण हैं। यहाँ यह भी समम्त लेना होगा 
कि लोभ अथोतू इच्छा पाप ( जिसका यहाँ बन्धन से मतलब 
है ) का कारण है। लोभ के उदय से जीव प्रकृति से संयोग 
करता है और पुद्लल पदार्थों के न मिलने से दुखी होता है । 
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अगर वे मिल जाते हैं. तो उसे सुख का भास होता है, और 
उन पद्दायों पर अधिकार करके वह मान करता है, फिर उनको 
रखने या और इकट्ठे करने के लिए साया करता है। अगर कोई 
उनका उससे ले लेया उनके सह्य्ह करने में बाधा डाले या 
उसके मान की ह्वानि करे तो वह क्रोध करता है; ये क्रियाये 
माननिऋ भी होती हैं । 

इस तरह कर्मों का आगमन होता है । परन्तु कर्म जीव पर 
तभा प्रबल होते हैं जब जीव इच्छा के वश में, दीनता की दशा 
में, अपने खाभाविक शुद्धोपयोग रूप निज बल को छोड कर. 
निम्नल होता है । 

एस एुद्लल के अति सूक्ष्म परमाणु जीव के भाषों और 
क्रियाओं 5 निर्मित्त से उसके बन्धन होते हैं । इन कर्मचर्गों मे 
बन्धन के चार विशेषण दवोते हैं, एक प्रकृति-वन्धन ( (204)॥7 
छ. ६ ॥>चाा। प्ाताढा ) जिसके अनुसार कमवर्गा मे मिन्न 
भिन्न प्रकार की शक्तियाँ होती ढें, दूसरे प्रदेश-बन्धन ( ::0९४६ 
07 #:०»9!0 ४75८३ ) जिखके अनुसार आत्म-प्रदेशों से कम 
प्रदेशों का सन्वन्ध द्वोता है, तीसरे स्थिति-बन्धन (-म00७ 
५ 3-० ॥7 ताध्य ) जिसके अनुसार कम्मवर्गों की सत्ता 
या उदयकाल का प्रमाण होता है, और चौथे अजुभाग-वनन्‍्धन 
( (22०70, ए॑ फापलाआाए ० फहष्तााएं ग्राग्धरा ) 
जिसके अडुसार क्मंत्रगों मे फलदायक शक्ति होती है । 

* प्रकृति और प्रदेश-बन्धन योगों के अजुसार द्वोते हैं और 

स्थिति और अह्ठुभाग-वन्धन कपायों के अनुसार। जीव के भावों: 
की हालत योगों और कपायों का जैसा फल हो वैसी होती है । 
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कर्म आठ प्रकार के होते हैं---( १ ) ज्ञानावरणीय जो जीव 
के ज्ञाग को ढकते हैं, ( २) दर्शनावरणीय जो जीव के देखने 
को शक्ति को ढकते हैं, ( ३ ) मोहनीय जो आत्मा को श्रम 
रूप करते हैं, (४ ) अन्तराय जो वाब्छित काये में विन्न पहुँ- 
चाते हैं, (५) आयु जो किसी नियत समय तक एक गति में 
स्थिति रखते हैं, ( ६ ) नाम जो शरीरादिक बनाते हैं, (७ ) 
गोत्र जो छुलों की शुभाशुभ अवस्थाओ में कारण हाते हैं और 
(८ ) बंदनीय जो सुख दुख रूप सामग्री के कारण होते हैं । 
से द्रव्य-कर्मों से भाव-कर्म होते हैं और साव-कर्मों से 
द्रव्य-कर्म बँधते है । इस प्रकार अनादि ;सन्तान ऋम से पृव बद्ध 
कर्मों के फल से विकृृत परिण,ो को प्राप्त होकर जोब अपने ही 
अपराध से आप नवीन कर्मों का वन्धन पस्तुत करता है । इन्हों 
नवीन कर्मों के उदय से पुनः इसके विक्ृत परिणाम होते हैं और 
उनसे पुन. पुनः नवीन नवीन कर्मों का बन्धन प्रस्तुत करता हुआ 
वह अनादि काल से इस ससार में पर्यटन करवा है । 
जीव सन्तान-क्रम से बीज-दक्षवत्‌ अनादि काल से अशुद्ध 
है। ऐसा नहीं है कि वह पहले शुद्ध था ओर पीछे अजुद्ध हो 
गया, क्योकि यदि वह पहले शुद्ध होता तो बिना कारण बीच में 
अशुद्ध केस हो जाता और यद्धि बिना कारण ही बीच मे अजुद्ध 
हो गया है तो इससे पहले अशुद्ध क्‍यों नहीं हो गया ९ बिना 
कारण के काये नहीं हो सकता, यह नियम है, अतएव जीव 
अनादि से अशुद्ध है। इस पर शायद्‌ यह कहा जाय कि जो 
हमेशा अशुद्ध है. उसे हमेशा अशुद्ध रहना चाहिए और तब ये 
ओक्ष की बातें कैसी ? इस सस्बन्ध में कहा जा सकता है कि 


ह४५ सगदान्‌ महत्व 


+स््योडपय 
धान का चीज-इच्त-सम्बन्ध अनादि काल से चला आ रहा है। 
परन्तु जब घान पर से छिलका उतर जाता है तब चावल अनेकः 
प्रयत्न करने पर भी नहीं उगता, उसी प्रकार जीव के भी अनादि' 
सन्तान-क्रम से बिकृत भावों से कमें-बन्धन और कर्म के उदय 
से विकृत भाव होते चले आये हैं। परन्तु जब छिलका रूपी 
विक्ृत भाव जुदा द्वो जाते हैं; तव फिर चावल रूपी झुद्ध जीव 
को अदऋुरोत्पत्ति रूपी कम बन्धन नहीं होता । 

बनन्‍्धन का स्वरूप और उससे छूटफ़ारा होने की सनन्‍्मावना 
मालठु्म कर लेने के बाद यह भी जान लेना आवश्यक हैँ 
कि छुटकारा किसी परमात्मा के कर्म-फल देने या पैगन्बर के 
दिलाने से होता हैं या जीव द्वी अपने पुरुषपा्थ से वन्धरना स मुक्त 
हो जाता है । 

यदि परमात्मा की जरूरत कम-फल देने के लिए है तो यह्‌ 
देखना चाहिए कि विपादिक भक्षण करनेवालों को मरणादिक 
फल बिना किसी फल-दाता के हो मिल जाता हैं। अगर यह्द 
कहा जाय कि विप खाने का फल भी ईश्वर द्वी देता है 
क्योंकि जीव कर्मों के करने में तो खतन्त्र है परन्तु उनके फल 
भागने में परनन्त्र है तो यह भी ठीक नहीं। किसी घनाढ्य ने 
एसा कर्म किया जिसका फल उसे उसका धनहर्ण होने से मिल 
सकता है । ईश्वर खय तो उसका धन चुराने के लिए आता 
नहीं, किन्तु किसी चोर के द्वारा उसका धनदरुण कराता है। 
ऐसी अवस्था में अथात्‌ जब चोर ने एक धनाठ्य का धन चुराया 
तब इस क्रिया से घनाठथ को पूर्वकृत कर्म का फल मिला और 
चोर ने नवीन कर्म किया । अब बताइए फि चोर ने धनात्य के 
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घनहरणरूप जो यह क्रिया की है उस उसने स्वठन्ठ्रता से छी है 
या इशवर की प्रेरणा से। यदि सससे इसे खतन्त्रता से की हैं 
ओर उसमें इधर की छुछ भी प्रेरणा नहीं है, तो धन्य को 
जो कम का फल मिला वह इचर-कृठ नहीं हुआ आर बदि 
इश्चर को प्रेरणा से चोर ने घन चुराया है. तो चोर कम के 


ऋरने में स्वतन्त्र नहीं रहा और वह निर्दोष है, पर ८ 
वही इश्चर राजा के दारा चोरी का दण्ड दिलाता है । पहले टो 





हु हम क्र 8 शे ० श्र. 
उसले स्वयं उससे चोरी करवाई और फिर स्वयं ही इसको दरड 


दिलाता हैं. इससे ईश्वर के न्याय में चद् भारी चट्टा लगदा हैं 


संसार नें जितने अनर्थ होते है उन सचका विधाता इंद्धर 
रेगा, परन्तु बन सत्र कमों का फल चेचारे निर्दोद्त जींद 
मोयता पड़ेगा । कैसा अच्छा न्याय है। अपराधी इद्वर और 


पाप से निइृत्त नहीं हो सकठा हैं । यदि ऐसा हो दो पका शेप 
से #ेछ पुरुष. लिसको ऐसे नद्गभात दिलानेवाले पेमन्चर के नाम- 
निशान का पत्र नहीं हैँ मुक्ति से अथवा खर्ग-राव्य से सिलेष 
वचब्वित रह जायगा । यह किदना चड़ा जुल्म होगा । असल में 
इसके दाशेनिक यह नहीं समस्के हुए हैं कि जीव अपसले परियणासों 
के निमित्त से पूर्व वेंघे कमों का मो उत्कपेण, अपकर्षण, सड्कमर 
आदि करता है और इससे उनकी शक्ति को अपने पुरुषाथे से 
उपदेश आदि के लिमिच से घसम-काये में प्रवृति करके होन 
-ऋरता है। 
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है नल्ल्ल्स्छ्म्णा7 
ऊपर बताये हुए जिन कारणों से नवीन बन्धन होता है 
बनका अभाव होने से नवीन वन्‍्धन का हीना रुक जाता है 
ओर जो सब्चित कमे हैं वे अपनी स्थिति पूरी करके अपने आप 
समाप्त दो जाते हैं और उनको जीव तप आदि से भी छिपा 
देते हैं । जब नवीन कर्मों का शआाश्रव नहीं होगा और पृ्॑-बद्ध 
कर्मों की नि्जरा हो जादगी तब आत्मा से सब कर्मों के प्रथकू 
होने के कारण आत्मा शुद्ध हो जायगी और उसकी इस शुद्ध 
अवस्था को दो मोक्ष कहते हैं । मोक्ष मे आत्मा से सब्र कर्स 
भ्थक्‌ हो गये, इसलिए क्मेजनित विकार भी आत्मा से दूर हो 
गये। ये विकार दी नवीन वनन्‍्धन के कारण हैं, इसलिए 
मोत्त भ्राप्त होने के बाद कम फिर मल से लिप्त नहीं द्वोते, 
अर्थात्‌ मुक्त जीव मुक्ति से वापम नहीं आ सकते । जिस मुक्ति 
से वापस आग पड़े वह मुक्ति कैसी ? आ्रावागमन तो बना ही 
रहा । जो लोग मुक्ति से वापस आना मानते हैं व तो मुक्ति 
शब्द का प्रयोग करके सस्कृत-मापा का भी खन करते हैं। वे 
कहते हैं कि ईश्वर जीव को वेदोक्त ज्ञान-सहित वेदोक्त कर्मों के 
करने का फल भोगने के लिए मुक्ति देता है और कर्म मर्यादा- 
रूहित होते हैं । उनका मुक्ति-रूप फल्न भी मर्यादा-सद्दित होता 
है, अथात्‌ जीव मुक्ति में अपने कर्मों का फल भोग कर कुछ 
थोड़े से बचे हुए कर्मों के कारण ज़न्म-मरण करता हुआ ससार 
में फिर पयंटन करता है । उन्हें यह सोचना चाहिए कि मुक्ति 
तो जीव के स्वेया कर्म-रदित होने को कहते हैं. और कमों के 
फल तो संसार में आवागमन करके द्वी भोगे जाते हैं । 
जैन-घर्म में यह माना जाता है कि इस मध्यलोक और 


भगधान भद्दावीर इणर्‌ 


सिद्ध-शिला ( जहां मुक्त जीव रहते हैं ) के वीच में १६ सगे 
हैं । उन खग्गों में जीव अपने पुण्योदय से दी्घायुवाली देव- 
गति पाकर देव अथवा देवाज्ञवा बन कर सांसारिक सुख भोगते 
हैं, और आयु पूरी होने पर वहां से अपने कमोठुसार अमण 
करते हैं | शायद मुक्ति से लौट आना माननेवालों का मतलब 
ऊपर के खरगा से दी हो और उनको मोक्ष के सच्चे खरूप का 
पता ही न हो । 

जैन-धर्म मे “सम्यग्द्शनज्ञानचारित्राणि सोक्षमाग:” कहा हैँ 
अथात्‌ सम्यग्द्शंन, सम्यरक्षान, सम्यक्चारित्र की एकता ही मोक्ष- 
माग है। जितने जितने अशों में जीव की सच्ची श्रद्धा, सच्चा ज्ञान 
ओर सच्चा चरित्र होता है उतने ही उतने अशो मे जीव सोक्ष 
की ओर भुकता है। सम्यग्द्शोन से सतलब ऊपर बदाये हुए 
सात तत्त्वो की सच्ची भावना करना है। अर्थात्‌ जीव, परमात्मा 
ओर जीव से परमात्मा होने के उपाय इत्यादि की सच्ची भावना 
करना, जीव और जीवादिक और जीव के मोक्ष होने के उपायों 
के ज्ञान को सम्यग्ज्ञान और उन उपायो में प्रवृत्तिरूप क्रियाओं 
को सम्यकचारित्र कहते हैं | धर्म दो प्रकार का द्वोता है एक 
गृहस्थों का दूसरा साधुओं का । ग्रहस्थ व्यवहार-धर्म का पालन 
करते हुए निश्चय मोक्षमागें को तैयारी करते हैं और साधु 
इच्छाओ पर सर्वेथा विजय पाने के लिए ज्ञान, ध्यान और 
तप में लीन रहते हैं । धर्म-ध्यान और शुद्ध-ध्यान ही मोक्ष के 
मुख्य कारण होते हैं. और बाकी सब जीव को ध्यान में निश्वल 
बनाने के उपाय हैं। 

ज्ञानवरण-कर्म के अभाव से अनन्वज्ञान, दर्शनावरण-कर्म 
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के अभाव से अनन्त दु्शन, अन्तराय के अभाव से अनन्त 
जीये, दशेन-मोहनीय के अभाव से शुद्ध सम्यकत्न, चारित्र- 
सोहनीय के अभाव से झुद्ध चारित्र और इन समस्त कर्मों के 
अभाव से अनन्त सुख होता है, मगर शेष के चार कर्मों के 
वाक्ी रहने से जीव ऐसी दी जीवन-मुक्त अवज्या मे ससार 
में रहता है और इसी अधस्थावाले सर्वज्ष वीतराग तीथथकुर भग- 
वान्‌ से सामारिक जीवो को सच्चे धर्म का उपदेश मिलता है, 
यही सवज्ञोपदेशित सब का द्वितकारी जैन-वर्म है । 

ऊपर के चार अघातिया--अथौत्‌ वेदनीय, गोत्र, नाम 
ओऔर आयु-कर्मों की स्थिति पूरी होने पर जीव अपने ऊध्व गमन 
खभाव से जिस स्थान पर कर्मों से मुक्त दोता है उस खान से 
सीधा पवन के मकोरों से रहित अप्रि फी तरह ऊध्वेगमन 
करता है. और जहाँ तर ऊपर वताये हुए गमन सहकारी घम्म 
हृव्य का सद्भाव है वहाँ तक धह गमन करता है। आगे घर्म- 
द्रव्य का अभाव होने से अलोकाकाश में उसका गमन नहीं 
होता । इस कारण समस्त मुक्तजीव लोक के शिक्वर पर विरा- 
जमान रहते हैं । यहाँ जिस शरीर से मुक्ति द्योती है उस शरीर 
से ज्ञीव का आकार किब्चित न्यून होता है । 

यदि यहाँ कोई यद्द शह्ला करे कि जब जीव मोक्ष से लौट 
कर आते नहीं तथा नवीन जीव उत्पन्न होते नही और मुक्त होने 
का सिलसिला हमेंशा जारी रहता है तो एक दिन संसार के सब 
जीव मोक्ष को प्राप्त कर लेंगे और संसार शून्य हो जायगा | 
परन्तु जीव-राशि अक्षय, श्रनन्त है, जिस तरह आकाश द्रन्य 
स्वेच्यापी अनन्त है। किसी एक दिशा में बिना मुद़े निरन्तर 

श्दे 
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यदि कोई गमन करता चला जाय वो आकाश का अन्त कमी 
नहीं होता है, अन्यथा वह स्वेन्यापी नहीं हो सकता था | इसी 
प्रकार जीवराशि का अन्त नहीं होगा । « 

इस तरह मोक्ष में अनन्त शुद्ध जीव अनन्त ज्ञान, अनन्त 
दशन, अनन्त वीय॑ और अनन्त सुखवाले अनन्त परमात्मरूप 
अपनी अपनी सत्ता से सश्चिदानन्द खरूप हं।कर हमेशा परमा- 
नन्द में रहते हैं । आत्म-कल्याण के चाहनेवाले जीव ऐसे परमो- 
त्कृष्ट वीतराग सर्वाज्ष परमात्मा को अपना आदर्श बनाकर उसकी 
पूजा-स्तुति करके शुभ-कर्म उपाजन करते हैं, शुद्धोपणोग मे प्रवृत्त 
रहते हैं और क्रम से विशुद्ध प्रयन्ञ करते हुए एक दिन खर्य॑ 
परमात्म-पद्‌ की प्राप्त कर लेठ हैं ; 

जैन-धर्म के मोक्ष का यही सच्चा खरूप है। इसी-ा 
स्ज्ञों ने उपदेश किया है और यह न्याय से सिद्ध है। यह 
आत्मधर्म किसी एक ससाज या जाति की पैत्रिक सम्पत्ति नहीं 
है, बल्कि सब जीवो का द्वितकारी है । 


>५& पाँचवाँ अध्याय. , 


6 छकछछटत की है+7/ 
67 नच्ज्छ छू कोट्ल5 ४८७७-३4 


5 ७ हे [2 >> 
जैन धरम में आत्मा का आध्यात्मिक विकास 
संसार के प्राय. सभी धर्मों ने मोक्त को आत्मा के विकास 
पु है री हक हुँच ऐप ५३ 
की सर्वोच्च स्थिति माना है, लेकिन सोतच्च तक पहुँचने के पूव 
उलका किस प्रकार क्रम विकास हाता है इस पर मसिन्न भिन्न 
दर्गानकासो के भिन्न भिन्न मत हैं । नीचे हम तुलनात्मक दृष्टि 
से आत्मा के इस क्रम विकास पर कुछ विचार करना चाहते हैं । 


चेढिक दशेन 





महूपि पात&जलि ने योग दर्शन में मोक्ष की साधना के लिए 
योग का वर्णन किया है । योग को हम आध्यात्मिक विकास 
क्रम की भूमिका कह सकते हैं | इस योग के शरारम्भ काल की 
भूमिका से लेकर क्रमशः पुष्ट होते होते उसको उच्चातिउच्च अवरथा 
की भूमिका तक पहुँचने की सीढ़ियो को आध्यात्मिक विकास क्रम 
कह सकते हैं । योग के प्रारम्भ से पूर्व की भूमिकाएँ आत्मा 
के अविकास की भूमिकाएँ हैं । सूत्रकार के इस विषय को और 
भी स्पष्ट करने के लिए भाष्यकार महर्षि व्यास ने उन सूमिकाओं 
'को पांच भागों मे विभक्त कर दिया है । 





भगवान्‌ महावीर ३०६ 
“ज्स्द्घछामश 7 


१ चिप्त',, २ मृढ़', हे विज्षिप्त, ४ एकाग्र', ५ निरुद्ध। । 

इन पाँच भूमिकाओ में से पहली दो आत्मा के अविकास की 
सूचक है| तीसरी भूमिका विकास और अविकास का सम्मेलन 
है उसमे विकास की अपेक्षा अविकास का ही अधिक वल रहता 
है। चौथी भूमिका में विकास का वल बढ़ता है और वह 
परँचवी निुद्ध भूमिका में पूर्णोननति पर पहुँच जाता है । यदि 
भाष्यकार के इसी भाव को दूसरे शब्दों मे कहना चाहे तो यों 
कह सकते हैं कि पहली तीन भूमिकाएँ आत्मा के अविकास 
काल को है, और शेप दो भूमिकाएँ विकास काल की | इन 
पाँच भूमिकाओं के बाद की स्थिति को मोक्ष कहते हैं । 

योगवासि्ट में आत्मा की स्थिति के संक्षेप में दो भाग कर दिये 
हैं ।१.अज्ञाननय और २.ज्ञानमय | अज्ञानरूप स्थिति को अविकास 
काल और ज्ञानमय स्थिति को विकास काल कह सकते हैं | आगे 
चल कर इन दोनों स्थितियो के और भी सात विभाग कर दिये गये 


नननरनन जनम 





१ जो चित्त रजोउुय को अधिकता से इमेशा अनेक विषयों की ओर प्रेरित 
होने से अस्थिर रहता है, उसे क्षिप्त कहते हैं । 

२. जो चित्त तमोगुण के प्रावल्य से हमेशा निद्रा मश्म रहता है उसे मूढ 
कहते हैं , 

२ जो चित्त अस्थिरता को विशेषता रहते हुए भी कुछ परास्स दिपयो में स्थिर 
रह सकता हैं। वह “विज्षिप्त” कहलाता है । 

४. जो चित्त अपने विषय में स्थिः वन कर रद्द सकता है, वह एकाग्र 
कहलाता है । । 

४५ निस चित्त में तमाम दत्तियों का निरोध हो गया हो, केवल मात्र उनके 
सस्कार रह गये हों, वह निरुद्ध कहलाता हे । 
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हैं जिनको हम क्रमश” अज्ञानमय और ज्ञानमय्र भूमिकाओं के 
नाम से पद्दिचान सफते हैं । अज्ञान की सात भूमिकाएँ ये हैं--- 

२. वीज जागृत, २. जागृत, ३. मद्दाजागृत', ४. जाग्ृत'- 
स््प्त ५, स्वप्न, ६. स्वप्न जागृत ७, सुपुप्रक', इसी प्रकार ज्ञान- 





« इस भूमिका में “अ्रत्व मनत्व बुद्धि की पूर्ण जागृति तो नहीं पोती 
पर उमको जामृति के चिन्‍्दर इष्टि गोचर दो जाने € । इसा कारण इसका नाम बाज 


हागूद रक््सा गया एं। यह भूमिका गनस्पति के समान कुद्र जीवों में भी मानी 
पानो ए । 

२. इस भूमिका में “भ्रदत्य ममत्व उुट्टि प्रस्याध में जाउत हो जाता है, 
इसी बारण इसका नाम जायूत रकय गया हें । यह भूमिका कौट पतग भर 
पशुमों में भी मानो पाती है । 

३, श्म भूमिका में “*भ्रपत्त ममल' का उद्धि भौर भा पुष्ट ऐोता ई, इससे 
यद महा णाउद कदलाती दे । थद भूमिका मनुष्य भीर देवताप्रों मे पाई जाती एे । 

४० चीभी भूमिका में “जागृत अवस्था” के श्रम का समावेश हो जाता ऐ । 
जमे एक ही जगद दो चत्धरमा हिसाई देना इत्यादि ध्ससे धस भूमिका का नाम 
“क्षाएत स्वप्न! रक््या गया ह । 

५, इस भूमिका में निद्नित अपरस्था में श्ाये हुए रम्म का नतन्य अवस्था में 


थी भ्रतुमव ोता ६ एसका समायेश रहता है, इसलिए यह “खप्त ” नाम से 
पुकारी जाती ए । 

& इस भूमिका में कई बर्या मक चालू रएने वाले ग्पृप्त का समावेश रएता 
 । यद स्वप्त शरीर पात होने पर भी चालू रहता ऐ। इससे यह खम्न जागृत 
काइलाती 8 । 

७ यद्द भूमिका गाई़ निद्रा की ऐोती दे। श्ममें “जढ़”” के समान स्थिति हो 
लाती ऐे। फेवल मात्र कर्म वासना रुप में रएते हैं, इसो से यद छुपुप्ति कइलाती 
ऐ। इनमें से ७ तक को भूमिकाएं स्पष्ट रुप से मनुष्यों के अनुभव में आती हैं। 


(योग यरिष्ट उत्पत्ति प्रकरण ११७) 
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मय स्थिति के भी सात विभाग कर दिये गये हैं । 
१, शभेच्छा', २, विचारणा | ३, तनुमानसा' , ४. सला- 
बत्ति', ५, असंसक्ति*, ६. पदाथथ भावुकोँ, ७. तुयंगा” | 
पहली सात भूमिका में अज्ञान का प्रावल्य रहने से वे 
अविकास काल की और अन्त की सात भूमिक्राओ मे ज्ञान 





८. “मैं मूर्ख द्वी क्यों वना रहूं, किसी शास्त्र या सजजुन के द्वारा 'आत्मावलोकन 
कर अपना उद्धार क्यों न करलूँ।”” इस प्रकार की वेराग्यपूर्ण इचता को ' शुमेच्छा 
कहते हैं । 

५६. उस शुमेच्छा के फल स्वरूप वेराग्याभ्याम के कारण सदाचार में जो पति 
होती हे, उस्ते ''विचारणा”” कहते हैं । 

१०, शुभेच्छा और विचारणों के कारण इन्द्रियों अथवा विषयों से जो उठा- 
सीनता हो जाती है । उसे “तनु मानसा”” कहते हैं । 

११. उपरोक्त तीन भूमिकाओं के भ्रभ्यास से चित्त में जो बृति होतो हे, 
और उस बृति के कारण जो श्रात्मा का स्थिति होती है उसे “सल्वापत्ति” 
कहते हैं । 

१३. उपरोक्त चार भूमिकाओं के अ्रभ्यास|से चित्त में जो एक अकार का 
आनन्द प्राप्त होता हे, उसे “अससक्ति” भूमिका कहते हैं । 

१३. पाँच प्रकार की भूमिका के अभ्यास से बढती हुई आत्मा की स्थिति से 
एक ऐसी दशा प्राप्त होतो ह॑ कि जिससे वाह्य भर अन्तरण सब पदाथों की भावना 
छूट जाती है । केवल दूसरों के प्रय्ष से शरीर की सासांरिक यात्रा चलती हे । इसे 
“पदार्थ मावुकी'” भूमिका कहते हैं । 

१४. छः भुमिकाओं के श्रभ्यास से अ्रदभाव का शान्त विल्कुन शमनहों जाने 
से एक प्रकार की स्वमाव निष्टा प्राप्त होती है । उसे “तुर्यगा”” कहते हैं । 'तुयेगा 
की अवस्था” जीवन मुक्त में होती-दे । तुयेगा के पञ्रात्‌ की अवस्था विदेह युक्त 
होतो हैं; ( योग वशिष्ट उत्तत्ति श्र, स, ११८ तथा निर्वोण से १२०) 
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का प्रावल्य रहने से वे विकास काल की ग्रिनी जाती हैँ--- 
ज्ञान की सातवों भूमिफा से विकास अपनी पूरे कला फो 
पहुँच जाता है । इसके बाद को स्थिति को मोक्ष कहते हैं । 


बोछू-दशून । 


बौद्ध साहित्य के मौलिक ग्रन्थों को “पिटक!” कहते हैँ। 
पिटक में कई खाना पर पअ्रध्यात्मिक त्रिकास का व्यवस्थित और 
स्पष्ट वर्णन किया है । उसके अन्दर आत्मा की छः सिंतियें बत- 
लाई गई हैं। १. अवपुथ्युजन' २ कल्याण पुथ्थुजन ३. सोता- 


पञ्न॒ ४. सकदागामी' ५, ओपपत्तिक ६, अरहा ? 


३.  पुख्ु सानन्‍्य मनुष्य को काते हैं। इसके ““»4 पुश्भुझन” और 
“क्त्याण पुस्थुवन” नामक दो विभाग ऊिये हैं । यथा-- 

दुवें पुछज्ञना पुद्धेना दिये यन्धुना, 
अगर पृथ्थुतनों ०्वो कस्याये को पुथ्थुत़नों । 

(२) इन दोनों में संयोजना (वंधन) तो दरा दो अकार की दोती ऐ, अगर केवल 
ब्लना ए रएना ऐ कि, जदों पदले को वह प्राप्त रदतों ऐ। वद्दा दूसरे को श्रप्राप्त 
रदती है। ये दोनों मोतमार्ग मे परादमुख ऐोत हैं । 

२, मोचमार्ग को ओर पअम्सर ऐनेवालों के चार भेद ए--जिन्‍्दोंने तान सयो- 
बना का नाश कर दिया हे । ,वे “मोतापन्न कएलाते हैँ । सोतापन्न अधिक से 

अधिक इस मनुष्य लोक में सात वार जन्म ग्रहण करते हैं. उसके बाद अ्रवश्य 
निर्वाग को प्राप्त शोते ए । 

३. जिन्होंने तीन सयोजना का तो नाश कर दिया हो भौर दो का ियिल 
कर ठाला हो वे “सिकटायामी ” कदलाते हैं। “मकदागामी” केवल एक दा बार 
मनुष्य लोक में और अत्त दें । उसके पश्चात्‌ वे निर्वाण प्राप्त कर लेते हैं । 
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इनमें से प्रथम स्थिति अध्यात्मिक अविकास की स्थिति है, 
दूसरी में यद्यपि कुछ कुछ विकास का स्फुरण होता है, फिर मी 
विकास का ही अधिक प्रभाव रहना है तीसरी से छठो खिति * 
तक उत्तरोत्तर विकास का ऋम बढ़ता जाता है। और छठी 
स्थिति मे जाकर ग्ह विकास के उच्च शिखर पर पहुँच जादा है | 
उसके पश्चात्‌ निरवाण॒-तत््व की आप्ति होती है, यदि इस विचारा- 
बलि को सक्तेप में कह्दा जाय तो यों कद्दू सकते हैं कि पहली दो 
स्थितियां अविकास काल की हैं और अन्त की चार विकास 
काल को | उसके पश्चात्‌ निवोण काल है । 

७ 0 
4०208 4 8844 

जैन साहित्य के प्राचीन प्रन्थो से जो आगम के नाम से 
प्रचलित है । आध्यात्मिक विकास का क्रम वहुत ही सुन्ववस्थित 
रूप से मिलता है | उनमें आत्मिक-ल्िति के चोद॒ह विभाग कर 
रक्खे हें-जो “शुणरस्थान” नाम से सम्बोधित किये जाते हैं । 

शुणस्थान--आत्मा की साम्य तत्त्वचेतना, वीये, चरिज्न, 
आदि शक्तियों को “गुण” कहते हैं और उन शक्तियों की 
तारतम्य अवस्था को स्थान कहते हैं । जिस प्रकार बादलों की 
आड़ में सूय छिप जाता है, उसी प्रकार आत्मा के खाभाविक 
शुण भी कई प्रकार के आवरणों से छिप कर सांसारिक दशा 





४ निन्होंने पाँच स योजना का नाश कर डाला हो, वे शपपातिक कहलाते 
हैं- ओपपातिक अद्वालोक में से हो निर्वांण प्राप्त कर लेते हैं । 

५. बिन्दोंने दर्शों सयोजना का नाश कर डाला हो, वे “रहा? कहलाते हैं । 
वे श्सी स्थिति में निर्वाय आप्त कर लेते हैं। 
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में आवृत्त होते हैं। उन आवरणों का प्रावल्य ज्यो ज्यों कम 
होता है वे थादल ज्यों ज्यों फटते जाते हैं--त्यों त्यों आत्मा के 
# श्याभाविक गुण प्रकाशमान होते जाते हैं । आवरणों का क्षय 
जितना ही अधिक होता है उतना ह्वी अधिक आत्मा का विकास 
दोता इन शुणों की असंख्य स्थितियाँ होजाती हैं, पर जैन आचार्य्यों 
ने स्थूलतम, उनकी चौदद स्थितियां बतलाई हैं । जिन्हे गुणस्थान 
कहते हैं । गुशस्थान की कल्पना प्रधानत. मोहनीय कर्म की 
प्रचलता था निर्वेलता के ऊपर खित है, मोहनीय कम की प्रवान 
शक्तियां दो हैं। १--दशेन मोहनीय २--चरित्र मोहनीय । 
पहली शक्ति फा कार्य्य आत्मा के सम्यक्त्‌ (वास्तविक) शुरणों 
को अआच्छुन्न करने का है। इसके कारण आत्मा से सालिक 
रूचि और सत्य दशेन नहीं होने पाता । दूसरी शक्ति का कांस्य 
आत्मा के चरित्र गुश को ढक देने का है | इसके कारण 'आत्मा 
तात्विक रुचि और सत्य दर्शन होने पर भी उसके अनुसार 
अग्रसर धोकर अपने वास्तविक स्वरूप फो नहीं जान पाती, 
इन दोनों शक्तियों में दशन मोहनीय अधिक बलवान है। जहां 
तक यह शक्ति नित्रेल्ल नहीं होती, चहां तक चरित्र मोहनीय का 
घल नहीं घट सकता, दशन मोहनीय का बल घटते ही चरित्र 
भोहनीय क्रमशः नियल द्वोता होता अन्त में नष्ट हो जाता है । 
आठों कर्मों में [ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय, वेदनीय, 
आयु, नाम और गोत्र] मोहनीय सबसे प्रधान और वलशाली 
है । इसका कारण यह है कि जहां तक मोहनीय का प्रावल्य 
रहता है--वहां त्क अन्य कर्मा का वल नहीं घट सकता और 
उसकी शाक्ति के घटते ही अन्य कम भी क्रमागत-हास को प्राप्त 
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होते हैं । यही कारण है कि गुणर्थानो की कल्पना मोहनीय कर्म 
के तारतम्यानुसार द्वी की गई है । 

पहला गुणस्थान अविकास काल है, दूसरे और तीसरे 
में विकास का कुछ स्फुरण होता है, पर श्रघानता अविकास 
की रहती है। चौथे गुणस्थान से विकास होते होते अन्त में 
चौद्‌ह॒दें में जाकर आत्मा पूर्ण कला पर पहुँच जाती है । उसके 
पश्चात्‌ मोक्ष प्राप्त होता है । संक्षिप्त में पहले तीन गुणस्थान 
अविकास के हैं । और अन्तिम ग्यारह विकास काल के उसके 
पश्चात्‌ मोक्ष का स्थान है । 

यद्यपि यह विषय बहुत ही सूक्ष्म है, तथापि यदि इसको 
सममने की चेष्टा करते हैं तो यह बहुत ही अच्छा लगता है। 
यह आत्मिक-उत्क्रान्ति की विवेचना है सोक्ष-मन्दिर में पहुंचने 
के लिए निसेनी है। पहले सोपान से-जीने से-सब जीव चढ़ना 
प्रारम्भ करते हैं, कोई धीरे चलने से देर में, और कोई तेज 
चलने से जल्दी चौदहवे जीने पर पहुँचते ही मोक्ष-मन्दिर से 
दाखिल हो जाते हैं । कई चढ़ते हुए ध्यान नहीं रखने से फिसल 
जाते हैं और प्रथम सोपान पर आ जाते हैं | ग्यारहवें सोपान 
पर चढ़े हुए जीव भी मोह की फटकार के कारण गिर कर 
प्रथम जीने पर आ जाते हैं । इसलिए शासत्रकार बार वार 
कहते है कि चलते हुए लेश-मात्र भी गफलत न करो । बारहवें 
जीने पर पहुँचने के। बाद गिरने का कोई भय नहीं रहता है। 
आठवें और नवें जीने मे भो यदि मोह-क्षय होना प्रारम्भ हो 
जाता है, तो गिरने का भय मिट जाता है । 

इन चौदद गुण-स्थात्रों के निम्नाक्षित नाम हें:--मिथ्याल,, 
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सासादन, मिश्र, अविरतसम्यकूदृष्टि, देशविरति, प्रमत्त, अप्रमच, 
अपुृर्वकरण, अनिवृति, सूक्ष्मसंपराय, उपशान्त मोह, क्षीण मोह, 
सयोग केवली और अयोग केवली । 

मिथ्या दृष्टि मुणशस्थान-इस बात को सत्र लोग सममते है 
कि प्रारम्भ में सत जीव अधोगति ही मे होते हैं इसलिए जो 
जीव प्रथम श्रेणी में होते हैं वे मिथ्यादृष्टि मे होते हैं। मिथ्या 
दृष्टि का अथ है-चत्तुतत्व के यथा ज्ञान का श्रभाव | इसी 
प्रथम श्रेणी से जीव आगे बढ़ते हैं । यहाँ यद्द प्रश्न दो सकता है कि 
इस दोपन-युक्त प्रथम श्रेणी मे भी ऐसा कौन सा शुण है जिससे 
इसकी गिनपी भी गुण-श्रेणी में की गई है इसका समाधान 
यह है कि सूक्ष्मातिसू#म और नीची हृद्‌ के जीवों में भी चेतना 
की कुछ मात्रा तो अवश्यमेव उज्ज्वल रहती है । इसी उज्वलता 
के काग्ण मिथ्या-दृष्टि की गणना भो 'गुण-श्रेणी' मे की गई ४ । 

सासादन$--सम्यक्द्शन से ग्रिरती हुई दशा का यह नाम 
है। सम्यक्दशन प्राप्त होने के वाद क्रोधादि अति तीन्र कपायो का 
डढ्य दाने से जीव फे गिरने का समय आता है. यह गुणस्थान 
पतनावस्धा का दै मगर इसके पहले जीव को सम्यर्दर्शन हो गया 
होता है, इसलिए यद्द भी निश्चित हो जाता है कि वह कितने 
समय तक संसार मे भ्रमण करेगा । 

मिश्र गुणस्थान की अवस्था में आत्मा के भाव बड़े ही 
विचित्र द्वीते हैं इस गुणस्थानवाला सत्य मांगे और असत्य 


रु अमादन' का भ्र्य है अतिताम क्रोवादि कपाय । जो शन कपायों से युक्त 
दोता है उसी को 'सासादन” कहते हैं । 
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मार्ग दोनो पर श्रद्धा रखता है। जैसे जिस देश में नारियलों 
के फलो का भोजन होता है उस देश के लोग अन्न पर न 
श्रद्धा रखते हैं और न अश्रद्धा ही | इसी तरह इस गुणस्थान 
वाले की भी सत्य मार्ग पर न रुचि होती है और न अरुचि 
ही । खल और गुड़ दोनों को समान सम्मनेवाली सोह- 
मिश्रित वृति इसमें रहतो है । इतना .होने पर भी इस शुणस्थान 
में आने के पहले जीव को सम्यकत्व हो गया होता है । इसलिये 
सासादन गुणस्थान की तरह उसके भव-श्रमण का भी काल 
'निगश्।ित हो जाता है । 

अविरतसस्यक्दृष्टि-विरत का अथे है त्रत | त्त बिना जो 
सम्यक्त्व होता है उसको 'अविरत सम्यक्रृष्टि? कहते है । यदि 
सम्यक्त का थोड़ा सा भी स्पश दो जाता है, तो जीव के भव- 
अमण की अवधि निमश्चित हो जाती है | इसी के प्रभाव से 
सासादन ओर मिश्र गुणस्थान वाले जीवों का भव-अमण काल 
निम्।ित हो जाता है। आत्मा के एक प्रकार के शुद्ध विकास को 
सम्यकृद्शन या सम्यक्दृष्टि कहते हैं इस स्थिति में तत््व-विषयक 
था सशय असम फो स्थान नहीं मिलता है । इस सम्यक्त्व से 
मनुष्य मोक्ष प्राप्ति के योग्य होता है। इसके अतिरिक्त चाहे 
कितना द्वी कष्टानुष्ठान किया जाय, उस्रसे मनुष्य को सुक्ति नहीं 
मिलती । मजुस्मति में लिखा है:ः--- 

“सम्यक्दशन सम्पन्नः कर्मों नहि बच्यते। 
दुर्शेनेग विहीनस्तु संसार प्रति प्रयते” ॥ 

भवार्थ--सम्यकूदशन वाला जीव कर्मों से नहीं बंधता है, 

आर सस्यकद॒शेन विहीन प्राणी संसार में मटकता फिरता हे। 
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देशबिर्ति--सम्यक्ल सहित, ग्ृहस्थ के त्रतो को परिपालन 
करने का नास देश विरति है। 'देश विरति!,-शब्द का अथे है- 
सर्था नहीं-मगर अमुक अंश से पाप कर्म से विरत होना । 

प्रमत्त गुशस्ान--उन मुनि महात्माओं का है कि जो पश्च 
महात्रता के धारक होने पर भी प्रमाद के वंघन से सवंधा सुक्त 

ही होते है । 

अ्प्रमत्त गुणस्थान--प्रमाद्‌ बंधन से मुक्त हुए महामु- 
मिया का यह सातवां गुणस्थान है । 

अपूर्त | करण--मोहनोय कर्म को उपशम या क्षय करने 
का अपूर्व (जो पदिले प्राप्त नही हुआ) अध्यवसाय इस गुणस्थान 
में प्राप्त होता है । 

अनिवृत्ति शुणस्थान--इसमे पूर्व गुण॒स्थान की अपेक्षा ऐसा 
अधिक उज्वल आत्म परिणाम होता है कि जिससे मोह का 
उपशम या क्षय होने लगता है । 

सूक्ष्म सपराय--४क्त गुण स्थानों मे जब मोहनोय' कर्म का 
क्षय या इपशम होते हुए सूक्ष्म लोभांश ही शेप रह जाता है, तब 
यह गुण स्थान प्राप्त दोता है । 
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4 करण यानी अध्यवस/य-पत्म परिणाम ।, 

?--सम्पराय शब्द कांञ्र्य कपाय होता ऐ-परतु यहाँ 'लोभः्सममना चाएये। 

२-वयहाँ और ऊपर नोचे के गुण स्थानों में मोह! 'मोहनीय' ऐसे सामान्य 
शब्द खखे दैं-मगर इससे मोदनीय कर्म के जो विशेष प्रकार घटित होते हैं: उन्हीं 


को यथायोग्य धदण करना चाहिये, अवकारा के श्रभाव से यहाँ उनका उल्लेख नहीं 
किया गया है । 
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डपशान्त सोह--पूर्वा शुण ख्ानों में मोह का उपशम 
दसते करते जब आत्मा पूर्णतया सोह को दबा देती है--- 
सोह का उपशसम कर देती है. तव उसको यह शुशस्थान 
प्राप्त होता है ! 

क्नीणमोह--पूव गुण स्थानों में जिसने मोहनीय कस का क्षय 
ऊरना प्रारंभ क्या होता है, वह जब पूर्णतया सोद को क्षीझ् कर 
देना है, उसको यह गुणस्थान प्राप्त होता है । 

हाँ उपशस और क्षय के भेद को भी समझा देना आव- 
श्य् है । सोह का संधा उपशम हो जाने पर भी वह पुनः 
शदुसूत हुए बिना नहीं रूता है। जैसे किसी पानी के 
वर्तत में मिट्टो के नीचे जम जाने पर उसका पानी स्वच्छ 
दिव:ई देता है परन्तु उस पानी में किसी प्रकार की 
हलन चलन होते द्वी मिट्टी ऊपर उठ आती है और वह पानी 
गदला हो जाता है। इसो तरह जब मोह के रजकण-मोह के 
पुंजन--आत्म प्रदेशों में स्थिर हो जांते हैं तब आत्म प्रदेश स्वच्छ 
से दिखाई देते हैं, परन्तु वे उपशान्तर मोह के रज-कण किसी 
व्नरण को पाकर फिर से उदय में आ ज्यते हैं, और उनके 
उदय में आने से जिस तरह आत्मा शुणभश्रेणियों सें चढ़ा होता 
है, उसी तरह वापिस गिरता है। इससे स्पष्ट है कि केंदल ज्ञान 
“मोह के सर्वथा क्षय होने ही से आराप्त होता है, क्योंकि सोद का 
क्षुय हो ताने पर पुत्र. वह प्रादुभूत नही होता है । 

केवल ज्ञान के होते ही:-- ” 

वसयोग केवली” गुणस्थान-प्रारम्म होता है, इस यगुणस्थान 
के नाम में जो सयोग” शब्द रखा गया है, उसका अ् 
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नम 
योगवाला' होता है । योग का प्र्थ है शरीरदि का ब्यापार, 
केवल सतान होने के बाद भी शरीरधारी के गमनागमन का व्या- 
पार, बोलने का व्यापार आदि व्यापार होते ह-ड्सलिये वे शरीर 
थारी केदली 'सवोग' कहलाने हैं । 

उन क्वली परमात्मारं के, आायुप्य के अन्त में, प्रबल 
झहभ्यान के प्रभाव से, जब सारे व्यापार रुक जाते हें 
उसको जो अवस्था प्राप्त होती है उससा नाम -- 

अयगोग ये बली शुखस्थान है | अयोगी या 'अशथे है स्व व्य 
पार रहित--सव क्रिया रहित । 

ऊपर यह विचार फिया जा चुका है, कि पात्मा गुण श्रेणियों 
में आग बढ़ता हुआ, केवल ज्ञान प्राप्त कर, 'प्रायुप्य के अन्त में 
अयोगी बन तन्काल ही मुक्ति प्राप्त कर लेटा है। यह अआध्या- 
न्मिक विपय है--इसलिए यहाँ थोड़ी सी श्राध्यात्मिक घाताो का 
दिग्दशन कराना उचित होगा । 


अध्यात्म 


संसार की गति गहन है. जगनत्‌ में सुखी जीवों फी अपेक्ता 
टुखी जीवों का क्षेत्र बटुत बढ़ा है। लोक आधिव्याधि गैर 
शोक संताप से परिपूर्ण हैं। हजारों तरह के सुस साधनों की 
उपस्थिति में भी सांसारिक वासनाओं में दुख की सत्ता सिन्न 
नहीं होती । आरोग्य लक्ष्मी सुवनिता और सत्पुत्रादि के मिलने 
पर भी हु य का संयोग कम नहीं होता । इससे यह समझ में 
ऋआ जाता है फि. दुःख से छुप को भिन्न करना-केवल सुख भोगी 
यनना बहुत दी दु.साध्य है | 
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लनकलकमा 

सुख दुख का साय आधार मनोदत्तियों पर है, महान धनी 
अनुष्य भी लोभ के चक्कर में फंस कर हुख उठाता है और महान, 
निर्धेत मनुष्य भी सन्तोष वृत्ति के प्रभाव से सन के उद्देगो को 
रोक कर सुखी रह सकता है । महात्मा भर्तृहरि कहते हैं:-- 

“सनसि च परितृष्टेको5थवाद को दरिद्द ।” 

इस वाक्य से स्पष्ट हो जाता है कि मनोवृत्तियों का विल- 
क्षण प्रवाह दी सुख दुख के अवाह का मूल हे । 

ए% ही वस्तु एक को सुख कर होती है, और दूसरे को 
दुख कर । जो चीज़ एक बार किसी को रुचि कर होती है-- 
वही दूसरी बार उसको अरुचिकर हो जाती है। इससे हम 
जान सकते हैं कि बाह्य पदार्थ सुख दुख के साधक नहीं है-- 
इनका आधार मनोवृत्तियो का विचिन्न प्रवाह ही है । 

राग, ठेष और मोह ये मनोवृत्तियों के परिणास हैं। 
इन्ही तीनों पर सारा ससारचक्र फिर रहा है। इस त्रिदोष 
को दूर करने का उपाय अध्यात्म शासत्र के सिवा अन्य ( वैद्यक ) 
प्रन्थों से नही है । सगर में रोगी हूँ? ऐसा अनुभव मलुष्य को 
बड़ी कठिनता से होता है। जहाँ संसार की सुख वरंगे मन से 
टकराती द्वों, विषयरूपी बिजली की चमक हृदयांकाश में 
खेल रही हो, और ठष्णारूपी पानी की प्रबल धारा में गिर कर 
आत्मा बे भान हो रहा हो वहाँ अपना शुप्त रोग समझना अत्यन्त 
कष्ट साध्य है । अपनी आन्तरिक स्थिति को नहीं सममने वाले 
जीव एक दम नीचे दर्ज पर हैं। मगर जो जीव इनसे ऊँचे दर्जे 
के हैं---जो अपने को त्रिदोषाक्नान्त सममते हैं, जो अपने को 
त्रिदोर्षजन्य उम्रताप से पीड़ित सममते हैं और जो उस रोण 
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“न्न्कूलजण-+- 
के प्रतिकार की शोध में हैं । उनके लिए आध्यात्मिक उप- 
देश की आवश्यकता है । 

अध्यात्म' शब्द अधि और “आत्मा” इन दो शब्दों के 
के मेल से बना है। इसका अर्थ है आत्मा के शुद्ध 
खरूप फो लक्ष्य फरके छसके अनुसार वर्ताव करना । संसार के 
अुख्य दो तत्व जड़ और चेतन-जिनमें स एक को जाने बिना 
दूसरा नहीं जाना जा सकता है-इस आध्यात्मिक विपय में 
पूर्णतया अपना स्थान रखते हैं । 

“शात्मा क्‍या चीज़ दे ? आत्मा को सुख दुख का अनुभव 
केसे दोता है ? सुख दुस के अनुभव का फारण स्वयं आत्मा 
दी है या किसी अन्य के संसर्ग से आत्मा को झुख दुख का 
अनुभव होता है। आत्मा छे साथ कस का सम्बन्ध कैसे 
होता हैं वह सम्बन्ध आदिमान है था अनादि ? यदि 
अनादि है तो उसका उच्छेद केसे हो सकता ऐ--कर्म के भेद 
प्रभेदों का क्या हिसाव है । कार्मिफ बव, उदय और सत्ता केसे 
नियम चद्ध हैं १? अध्यात्म में इन सब बातों का भल्री प्रकार से 
विवेचन है । 

इसके सिवा अध्यात्म विपय में मुख्यतया संसार की असा- 
रता का हृवहू चित्र सींचा गया हे | अध्यात्म शात्म का प्रधान 
उपदेश भिन्न भिन्न भावनाकञ्नों को स्पष्टटया समझा कर भोह 
ममता फे ऊपर दवाव रखना है । 

हुरामह का त्याग, तत्र श्रवण की इच्छा, सनन्‍्तों का समागम 
साधुपुरुषों के प्रति प्रीति, तत्वों का श्रवण, मनन मर अध्य- 
वसन, सिथ्यादृष्टि का लाश, सम्यक्दृष्टि 'का प्रकाश, क्रोध 
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मान, माया, और लोभ इन चार कपायो का संदार, इन्द्रिया 
का सयम, ममता का परिहार, समता का श्राठुभोव, मनोद्चतियों 
का निम्नह, चित्त की निश्चलता, आत्म खरूप की रमणता, ध्यान 
का प्रवाह, समाधि का आआविभाव-मोद्दादिकर्मा का क्षय और 
अन्त में केचलक्लान तथा मोक्ष की प्राप्ति, इस तरह आत्मोन्नति 
का क्रम अध्यात्म शार्त्रों में बताया गया है । 

अध्यात्म' कहिए चादे योग” दोनो बातें एक ही हैं । योग 
शब्द थुज” धातु से बना है । जिसका अथ है. जोड़ना | जो 
साधन मुक्ति के साथ सस्वन्ध जोड़ता है उसकी योग कहते हैं । 

अनन्त ज्ञान खरूप सचिदानदमय आत्मा कर्मोा के संसमगे 
से शरीर रूपी अन्धेरी कोठरो में बंद हो गया है। कम के 
ससर्ग का मूल कारण शज्ञानता है, सारे शास्रों और सारी 
विद्याओं के सीखने पर भो जिसको आत्मा का क्षान न हुआ हो 
उसके लिये समझना चाहिये कि वह 'अज्षानी है। महुष्य का 
ऊँचे से ऊँचा ज्ञ/।न भी आत्मिक ज्ञान के विना निरथक होता है। 

अज्ञानता से जो दुख्र होता है वह आत्मिकज्नञान से ही 
क्ञीण किया जा सकता है। ज्ञान और अज्ञान में प्रकाश और 
अन्धकार के समान विरोध है। अन्धकार को दूर करने के लिये 
जैसे प्रकाश की आवश्यकता होती है, वैस्रे ही अज्ञान को दूर 
करने के लिये ज्ञान की जरूरत पड़ती है। आत्मा जब तक 
कपायों इन्द्रियों और मन के अधीन रहता है-तच तक वह संसा- 
रिक कहलाता है। मगर वही जब इनसे भिन्न हो जाता है- 
(निर्मो्द बन अपनी शक्तियों को पूणं विकसित करता है, तब 
'मुमुक्ञ कहलाता है । 
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क्राघ का निम्नद् क्षमा से होता है--मान का पराजय सदुता 
से होता है-माया का संदहार सरलता से होता है-और लोभ 
का निकदन संतोप से होता है-इन कपायो को जीतने के लिये 
इन्द्रियों की अपने अधिकार में करना चाहिये, इन्द्रियों पर 
सत्ता जमाने के लिये मनः शुद्धि की आवश्यकता होती है--- 
मनोवृतियों को रोकने की आवश्यकता होती है, चैराग्य और 
सक्तिकिया के अभ्यास से मन का रोध होता है। मनोवृत्तियाँ 
अविकृत होती है | #मन को रोकने के लिये राग हेप को 
अपने कावू में करना बहुत जरूरी है-रागढ्ेप रूपी मैल को 
घोने का काय समता रूपी जल करता है। ममता के बिना 
मिटे समता का भ्राहुभाव नहीं दहोता। ममता मिटाने के लिये - 
कहा गया है कि:-- 

अनित्यं संप्तारे भवति सकल यज्नयनगम्‌ ।! 

अथातू--आंखों से इस ससार में जो दिखता है वह सब - 
अनित्य है? ऐसी अनित्य भावना, और 'अशरण' आदि भावनाएँ 
करनी चाहिय, इन भावताओ फा वेग जैसे जैसे प्रवल होता 
जाता दे वैसे ही वैसे ममत्त रूपी अधकार क्षीण होता जाता है 
आर समता की देदीप्यमान ज्योति जगमगाने लगती है। ध्यान , 
की मुख्य जड़ समता है। समता की पराकाषप्टा द्वी से चित्त 
किसी एक पदाथ पर स्थिर हो सकता है। ध्यान श्रेणी में आने के 
बाद-लबव्धियां सिद्धियां प्राप्त होने पर यदि फिर से मनुष्य सोह 





# ई(--+ 'प्रसशय मदहावाह्ीं | मटो दू्िग हद चलम्‌।॥ 
अभ्य/सेन च कौन्तेय ! वेराग्येय च गृह्मते ॥? (भगघदुगीता) 
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नन्वूहुकुण्त 
में फैंस जाता है, तो उसका अधघःपात हो जाता है, इसलिये 
"ध्यानी सनुष्य को भी प्रतित्षण इस बात के लिए सचेत रहना 
चाहिये कि वह कही मोह में न फँस जाय | 
ध्यान की डद अर्स्था को समाधि! का नाम दिया गया 
है। रुमाधि से कमे-व्यूड का क्षय होता है | केवलज्ञान का प्रकाश 
डोता है । वेचल ज्ञानी जब तक शरीरी रहता है तव दक वह 
जीवन मुक्त कहलाता है, पश्चात्‌ शरीर का सबन्ध छूट जाने पर 
'वह परतहद्य खरूपी हो जाता है । 
झात्मा मूढ़ दृष्टि होता है तव 'वहिरात्मा' औरतत्त्वदष्ठि होने 
“यर “अन्तरात्मा' कहलाता है। सम्पूर्ण ज्ञानवान होने पर “परमात्मा 
'ऋहलाता है । दूसरी तरह से ऊहे तो यों कह सकते हैं कि 
शरीर “बहिरात्मा है । शरीर सचैतन्य स्वरूप जीव “अन्तरात्मा' 
है और अविद्यामुक्त परम शुद्धसबचिद्वानन्द्‌ रूप बचा हुआ 
जीव ही (परमात्मा? है । 
जैन शास्त्रकारों ने आत्मा की आठ दृष्टियो का वर्णन किया 
है, उनके ये नाम हैं--मित्रा, तारा, बला, दीपता, स्थिरा, छ्ान्ता, 
प्रभा और परा । इन दृष्टियों में आत्मा की उन्नति का क्रम है। 
प्रथम दृष्टि में जो बोध होता है-उसके प्रकाश को तृणाप्रि के 
“उद्योत की उपमा दी गई है । उस बोध के अनुसार उस दृष्टि में 
>सामान्यत्तया सहृतन होता है। इस स्थिति में से जीव जैसे 
औसत ज्ञान और वर्तेव में आगे बढ़ता जाता है तैसे तैसे उसका 
“'विऋास होता है । 
ज्ञान और क्रिया की ये आठ भूमियां हैं। पूवे भूमि की 
- शपेक्षा उत्तर भूमि में ज्ञान और क्रिया का प्रकर्ष द्ोता है। इन 
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आठ दृष्टियों में योग के आठ अंग जैसे--यम, नियम, आसन, 
प्राणायाम. प्रत्याह्र, धारणा, ध्यान और समाधि क्रमशः सिद्ध 
किये जाते हैं । इस तरह आत्मोन्‍नति का व्यापार करते हुए 
जीव जब श्रन्तिम भूमि में पहुँचता है, तब उसका आवरण चीण 
होता है और उसे केवल ज्ञान मिलता है । 

महात्मा पातवखलि ने योग के लिये लिखा है--“थयोगश्ित * 
वृत्ति निशव.” अथात चित्त की वृतियों पर अधिकार रखना इधर, 
उघर भटकती हुई बृत्तिया को आत्म-स्वरूप में जोड कर रखना 
इसको योग कहते हैं। इसके सिवा इस हृद्‌ पर पहुँचने के लिये 
जो शुभ व्यापार दवेमी योग के कारण दोने से योग कह- 
लाते है ! 

दुनिया में मुक्ति विषय के साथ सीधा सम्बन्ध रखने वाला 
एक अभ्यात्म शाख है। अध्यात्म शास्त्र का प्रतिपाद्य विपय 
है मुक्ति साधन का सागे दिखाना और उसमे आनेवाली 
बाधाओं को दूर करने का उपाय बताना । मोक्ष साधन के केवल ' 
दो उपाय हैं। प्रथम पूर्व सचित कर्मों का क्षय करना और 
द्वितीय, नवीन आनेदाले कर्मा को रोकना । इनमे प्रथम उपाय 
को निज्नंग” और द्वितीय ठपाय को 'सवर! कद्दते हें---इनका 
वर्णन पहले किया जा चुका है । इन उपायो के सिद्ध करने के 
लिये शुद्ध विचार करना, दादिक भावनारँ दृढ़ रखना, अध्या-' 
त्मिक तत्त्वो का पुनः पुन. परिशोलन करना ओर खराब सयोगो 
से दूर रहना यद्दी अध्यात्मशाश्र के उपदेश का रहस्य है । 

आत्मा में अनन्त शक्तियां है। आवरणों के हटने से आत्मा 
की जो शक्तियां प्रकाश में आती हैं. उनका वर्णन करना कठित: 
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है। आत्मा की शक्ति के सामने वैज्ञानिक चमत्कार तुच्छ है, 
जड़्वाद विनाशी है, आत्मवाद उससे विरुद्ध है--श्रविनाशी है।' 
जड़वाद से प्राप्त उन्नतावश्था और जड़ पदार्थों के आदिप्कार 
सब नखश्वर हैं, परन्तु, आत्म-सरूप का प्रकाश और उससे होने 
घाला अपूर्व आनन्द सदा स्थायी है। इन बातों से बुद्धिमान 
सनुष्य समझ सकता है कि आध्यात्मिक तत्व कितने सूल्यवान 
और सर्वोत्छ्ष्ट हैं । 





( ! 
हे अध्याय ४ 
. जैठा अध्याय 
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जैन-शास्रों में सोतिक विकास 


#८०03३९७०--- 
के जा्रीध्यात्मिक विकास द्वी की तरह जैन-शास्रों में भौतिक 
(800७. पिकास का भी बड़ी द्वी सुन्दरता के साथ चरन 

किया गया है। समय के अनुसार मनुष्य का 
किस श्रकार विकास और हास होता है इसका बड़ा दी क्रमबद्ध 
विवेचन पाया जाता है | 

जैन-धर्म के अन्तर्गत काल के दो विभाग किये गये हैं 

२. उत्सपिणी काल और २. अवसर्पिणी काल । उत्स्पिशी के 
अन्तर्गत मनुप्य का शरीर, शक्ति, बल, और आयु आदि क्रम 
से अपना विकास करते रहते हैं और अवसर्पिणी काल में 
इनका क्रम गत हास होता रहता है । उस क्रम विकास को और 
स्पष्ट फरने के लिए जैनाचार्यों ने इन दोनों विभागों के छः छः 


विभाग और कर दिये हैं जो निम्न प्रकार हैं । 
उत्सपिंणी काल अवसपिणी फाल 
२, दुखमा दुखसा १. सुखमा सुखमा 
२. दुखमा २. सुखमा 


3. दुखमा सुखमा ६. सुखमा दुखमा 
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४. सुखमा दुखमा ४. दुखमा सुखमा 
५, सुखमा ५, दुखमा 
६. सुखमा सुखमा ६. दुखमा दुखमा 


उत्सपिणी के प्रथम “दुखमा-दुखमा” काल में मनुष्य को 
आयु बीस वर्ष को और काया एक हाथ लम्बी होती है। इसमें 
महुष्य महा दुखी, शक्ति दीन, और निलंज्न होते हैं। पाप 
और पुण्य की उस समय कुछ भौ विरासत नहीं समभी जाती । 
यह काल इकीस हजार वर्षों का होता है। इसमे मनुष्य क्रम से 
अपना विकास करता रहता है| इक्कोस हजार वर्ष व्यतीत होने 
पर दूसरे “दुखमा” काल का प्रारम्भ होता है। इसके प्रारम्भ 
में मनुष्य की आयु छुछ कम और अन्त में बढ़ते बढ़ते सौ वर्ष 
तक हो जाती है। शरीर भी बढ़ते बढ़ते चार साड़े चार हाथ 
तक हो जाता है। शक्ति, बल, पाप, और पुण्य के भाव सब 
बढ़ते रहते हैं | सतलब यह कि प्राणी अपना धीरे धीरे विकास 
करता रहता है । प्रवृति भी क्पालु होती जातो है, वो, धन- 
धान्य, रोगों की कमी आदि सब बातें क्रम से बढ़ती जाती हैं । 
यह काल भी इक्कीस दृज्ञार वर्षों का माना जाता है। इसके 
पश्चात्‌ दुखमा सुखमा काल का पाहुभाव होता है । इसमें मनुष्य 
की काया सात ह्वाथ की दो जांती है और क्रमशः बढ़ती 
रहती है । शक्ति, आंयु, बल और प्रकृति की कृपा का और भी 
आधिक्य द्वोता जाता है। इस काल में तीथंकर अवती् होने 
लगते हैं । इस काल के समाप्त हुए पश्चातः सुखमा दुखमा-काल 
का आविभोव' होता है ! इसमें सध्य तक संसार कर्म भूमि रहती 
है । अथोत्‌ वहाँ तक मनुष्य अपने कर्मों से--अपनी ताकत से 
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कमा कर खाता है। उसके पश्चान्‌ “सोग भूमि” का प्राहुभोव: 
हो जाता है। इसमें मनुष्य को अपनी ताकत से कुछ भी काय्ये 
नहीं करना पड़ता, उसे सत्र अभीष्ट वम्तुएं कल्पवृक्षों से प्राप्त 
होती हैं । भोग भूमि प्रारम्भ हुए के पत्चान्‌ू तीथंकर, चक्रवर्ती 
आदि महापुरुषों का पैदा होना बन्द हो जाता है। क्योकि: 
महापुरुष तो अपनो निजी 'शक्ति से कर्म करके महापुरुप होते 
हैं और उस समय मनुष्य को कर्म फरने के लिए कुछ भी नहीं 
रह जाता. सब काम कल्पवृक्षो से होते रहते है । इधर नरक के 
द्वार बन्द हो जाते हैं, उधर मोक्ष भी अप्राप्य हो जाता है । 
सिवाय स्वर्ग के कोई गति नहीं रह जाती । चारो ओर भोग ही: 
भोग के दृश्य नज़र आने लगते है । लडाई, दद्धे, पाप आदि सब 
वन्द्र हो जाते हैं । मनुष्य की शक्ति, आयु और शरोर की ऊँचाई 
इतनी वढ़ जाती है, कि जिसका कोई हिसाव नहीं। इसके खनम 
हुए पश्चात्‌ पाँचवे “सुसमा” काल का पादुभांव होता है । इसमे 
भोगा की तादाद और भी बढ़ती है । उसके पश्चात्‌ छठे सुखमा-- 
सुखमा काल का आविभाव होता है। इसके अन्दर मनुष्य की 
आयु, काया, ओर शक्ति की हृद द्वो जाती है। इसके अन्त सें” 
मनुध्य के भौतिक्त विकास की पूर्णंता हो जाती है । 
इसके समाप्त हुए पश्चात्‌ फिर इसी “सुखमा-सुखमा” काल, 
का प्रादुभाव होता है। पर यद काल अवसर्पिणी का पहला 
काल होता है । इसमे मनुष्य को वही स्थिति रहती है जो उत्स-, 
पिणी काल के छठे आरे में रहती है, अन्तर केवल इतना ही 
होता है कि जहाँ उत्सपिणी काल के छुठवें . आरे मे सनुष्य की 
शक्ति, आयु और वल बढ़ते रहते हैं वहाँ उसमें घटना प्रारम्भ- 
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ही जावा है। उसमें हास से विकास होता है, इसमें विकास से 
डास होता है । उस काल में मनुष्य श्रपनी निकृष्ठ शवस्था से 
प्रारम्म होकर उत्कृष्ट अवस्था को पहुँचता है इसमें उत्कृष्ट 
से निकृष्ट अवस्था को गति करता है। सुखमा-छुखमा “काल 
खतम होने पर. “सुखमा” काल का प्राठुभाव द्ोता है उसके 
पश्चात्‌ सुखसा दुखमा का। इस काल के मध्य तक तो भोन मृसि 
रहती है, फिर कम भूमिका आविभाव द्ोता है । इसी काल में 
तीथकर उत्पन्न होना प्रारम्भ होते हैं जो चौथे दुखमा सुखमा 
-काल के अन्त तक होते रहते हैं । भमगवाद महाचीर इसी चौथे 
काल के अन्त में जब कि इस पंचमकाल फे प्रारम्म होने में 
तीन वर्ष और साढ़े आठ मास शेप थे, निर्वाण को शाप्त हुए 
थे । उनके पद्चात्‌ पंचमकाल का प्रारम्भ हुआ | 
गौतस छे प्रश्न करने पर पश्चमकाल के भाव बतलाते हुए 
भगवास्‌ सद्दादीर ने कहा था--'हे गौतम | पश्चमकाल में सब 
-मनुष्यों की धरम चुद्धि कपायों के कारण लोप हो जायगी। 
वे वाड़ रहित खेत की तरदद मय्योदा रहित दो जायगे। ब्यों 
ज्यों समय बीतता जावेगा, त्यों त्यों मनुष्य की बुद्धि पर अधिका- 
धिक मोह का परद पड़ता जायगा | लोगों की हिंसादिक क्रूर 
अवृतियाँ बढ़ती जायंगी। आम स्मशान की वरह, शहर श्रेत- 
लोक के समान, झुटुस्वी दास की नाई और राजा यमदण्ड के 
-समान होंगे । राजा लोग मद-मत्त होकर अपने सेवकों का 
निम्नह करेंगे और सेवक प्रजा-जनों को छटना आरम्भ करेंगे । 
-इस प्रकार का “मत्तस्यन्याय” अयथोन्‌ जिसकी लाठी उसकी 
-मैंस” वाली कहावत चरितार्थ होगी । चोर चोरी से, राजा कर 
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से, और अधिकारी रिश्वत से प्रजा का खून चूसेंगे। लोग 
खार्थलोलुप, परमार से विमुख, और सत्य, लज्जा, दया, एवं 
दाक्षिएय से गहित हो जायंगे। शिष्य गुरु की आराधना न 
करेंगे और शुरु भी उनमें शिप्यमाव न रच्खेंगे। धर्म में 
लोगों की बुद्धि मन्द हो जायगी | पृथ्वी अत्यन्त आाणियों से 
आऊल दो जायगी । पुत्र पिता की अवज्ञा करेंगे, बहुएं सर्पिणी 
के समान ओर सासुएँ कालरात्रि की तरह होगी। कुलीन 
'ख्रियां भी लज्जा छोड़ कर विकार से, हास्य से, अलाप से अथवा 
दूसरे प्रकारों से वैश्याओं का अनुकरण करने लगेंगी | । श्रादक 
और श्राविका धर्म की भी हानि द्ोगी, चारों प्रकार के सघ-घर्म 
का क्षय हो जायगा । मूठे तौल और मूठे वाटो का प्रचार 
दोगा । धर्म में शठता होगी, सत्पुरुष दुखी और दुजन सुखी 
होगे | मणि, मंत्र, श्रौषधि, तंत्र, विज्ञान, धन, आयु फल, 
पुष्प, रस, रूप, शरीर की ऊंचाई, धम, वृष्टि, और दूसरे शुभ 
भावों की पश्चमकाल में दिन प्रति दिन हानि होती जायगी 
और छठे काल में तो यह हानि पराकापष्ठा पर पहुँच जायगी। 

उपरोक्त कथन फी सत्यता इस काल में कितनी प्रमाशित 
होती जा रही है यह बतलाने की आवश्यकता नदीं। हसारा 
कथन फरैवल इतना ही है कि जैन-शास्रों के अन्तर्गत मनुष्य के 
विकास और हांस का जितना विवेवन है उसमें अतिशयोक्ति 
'का कुछ अश होने पर भी यथार्थता का अधिक अश है । 


सातवां अध्याय |$ 
0द+९नव-०-+- 


गृहस्थ के धर्म 


क््न्क्ञ्क 
80 ज्ेगाचाय्यों ने अपने शास्त्रों मे यृहस्थ-बर्म और साधु« 
९७० - धर्म पर बहुत विस्तृत विवेचन किया है । दिगस्वर- 
साहित्य में तो “रत्लकरण्ड श्रावकाचार” के समान 
पुस्तकें इस विषय पर मौजूद हैं । गृहस्थ-घर्म का दूसरा नाम 
श्रावक-धर्म भी है । इस घर्म का पालन करनेवाले पुरुष “आवक! 
और ख्रियाँ “श्राविकाएँ” कहलाती हैं । गृहस्थ-धर्म पालने में, 
बारद ब्रत बतलाये गये हैं 
-स्थूल प्राणातिपाव विर्मण, २-स्थूल मपावाद विरसण 
३-स्थूल अवृत्तादान विरमण, ४--म्थूल मैथुन विरमण, ५-परिमह 
परिणास, ६-दिग्व्त, ७-मोगोपमोंग परिसाण, ८-अनथ दण्ड. 
विरति, ९-सासमायिक, १०-देशावकाशिक, ११-ओोषध ओऔर 
१२-अतिथि संविभाग। 
२--स्थूल्ष प्राणातिपात विरसण-( अहिसा ) इस ब्रत का' 
विस्तृत वर्णन हम इस खण्ड के पहले अध्याय में कर आये हैं । 
उस लेख में हम यह बतला चुके हैं कि ग्रहस्थ स्थूल द्विसा का 
त्यागी नहीं द्ोता । संसारिक व्यवहार चलाने के लिये अथवा 
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देश, जाति एवं शष्ट्र की रक्ना करने के लिये उस दिसा करना 
अनिवाय्य होना है और जैन-शासतरों में इस प्रवार को दिंसा 
को मनाई भी नहीं है। लालालाजपराय तथा शअ्रन्य विद्वानों 
का यद कथन विल्कुज भ्रम मूलक है कि जेन-अर्ददिंसा महुप्य 
के पुरुपल को नष्ट कर कायर बना देती हैं। जैन-अर्दिसा का 
यालन और अध्ययन करते समय यह खयाल में रखता चाहिये 
कि जंन-घम जा दया संन्‍्बन्धी उपदेश ॥]क्‍ टुनिया को. कायर वनान 
वाला नहीं थे बल्कि विवक साग को सिखान्वाला है। 
च्यथ को लड़ाई करने से, अथवा टण्टा ग्ड़ा करने से मानवीय 
शक्ति व्य इन्पयोंग होता है, ठेश बचांद होता हैं, जाति नष्ट 
होती है--आर तामलिक यूत्ति की अभिवृद्धि होवर मलुप्य 
आर बन जाता हैं| देश को रक्षा फे लिए सातिक शौर्य दिखाने 
की. युद्ध करते की और कर लोगों के हाथ से प्रजा को बचाने 
की जैन-धम में आज्ञा है। इतिहास और प्राचीन जैन शास्त्र 
डस वात के प्रमाण हैं ! जैन-धर्म गृदस्थों को गृहस्थ के मुताबिक 
चलने की शऋआक्षा दा है । उसका कथन तो सिर्फ़ इतना ही हैं रि 
अपने खा के लिए अपने से निरपराव ठुवंल प्राणी को व्यर्थ 
मत सताओं । इस बात का अनुमोदन कोई भी धर्मशासत्र नहीं 
कर सकता कि निरपराव को सताना 'अच्छा है । योग्यत्ताउसार 
अ्रपगधी को दण्ड देन की याजना करना किसी धर्मशासत्र मे 
निपिद्ध नहीं है । 

जो व्यक्त मनसल्र के सिद्धान्तों का नहीं जानता है, 
चह वर्म के तल्लो को भा नदीं समझ सकता है और इसी- 
बलिए इसके जोवन का दशा बहुत अनवस्थित हो जातो है । 
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मनुष्य को मजुष्यता इसी में है कि वह अपनी लागणियों को 
अपने जज्बों को दया से दवा रक्खें। जगत का कल्याण उन्हीं 
लोगो से होता है जो उदार हृदय वाले होते हैं । जिस काल में 
दयाद्दीन स्वार्थी लोगो का दौरदौरा होता है उस काल में 
प्रजा को जो दुःख उठाने पड़ते हैं वे इतिहास के वेत्ताओं से 
छिपे नहीं हैं । 

इसलिए जैन शाज्लों में गृहस्थ धर्म का वर्णन करते हुए 
कहा है कि:--ग्रहस्थ को जात वूक्क कर संकल्प पूर्वक किसी चस्त 
जीव को न सारना चाहिये--न सताना चाहिये । विना किसी 
प्रयोजन के किसी भी आत्मा को खेद पहुँचे इस प्रकार के इुर्व- 
चन न कहना चाहिये । 

स्थूल रपावाद विर्मण--जो सूक्ष्म असत्य से बचने का 
ब्रत नहीं तिभा सकते हें--उनके लिए स्थूल (मोटे) अखत्यो 
का त्याग करना बताया गया है। इसमे कहा गया है कि, कन्या 
के सम्बन्ध में, पशुओं के सम्बन्ध सें, खेत कुओं के सम्बन्ध से 
ओर इसी तरह को ओर बातों के सम्बन्ध भें मूठ नहीं बोलना 
चाहिये। यह भी आदेश किया गया है कि दूसरा की धरोहर 
नहीं पचा जाना चाहिये, भूंठी गवाही नहीं देनी चाहिये, और 
जाली लेख-दरतावेज नहीं बनाने चाहियें। 

स्थूल अदत्ता दान विर्मण--जों सूक्ष्म चोरी को त्यागने 
का नियम नहीं पाल सकते उनके लिये स्थुल चोरी छोड़ने का 
मियम बताया गया है । स्थुल चोरी में इत बातो का समावेश: 


होता है;--- 
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“पंतित॑ विस्द्तं नष्ट स्थितं स्थापित माद्िितम्‌ | 
सदर नाइर्टीतस्वं परकीय्य इचिद सुधी. ॥? 

खाद डालना, ताला तोड़ना, जेचकटी करना, खोटे वाट, 
नोल रखना, कम देना, ज्यादा लेना आदि और ऐसी चोरी नहीं 
करना जो राज नियमों में अपराध बताई गई हों। किसी की 
गस्ते में पड़ी हुई चीज़ को उठा लेना, किसी के जमीन में गड़े 
हुए धन को निकाल लेना और किसी की धरोददर पचा लेना--- 
इन बातों का इस ब्रत में पूणतया त्याग करना चाहिये । 

स्थूल मैथुन विरमण---इस त्रत का अभिप्राय है, पर स्लो 
का त्याग करना, वेश्या, विधवा, और कुमारी की संगति से दूर 
रहना तथा जिस वात में जीवों का संद्ार होता हो, ऐसा पापमय 
व्यापार नहीं करना । 

अनथथ दंड विस्मशण--इसका अथ है बिना मतलव दृडित 
होने से-पाप द्वारा बंधन से बचना। व्यथ खराब ध्यान न 
करना, व्यर्थ पापापदेश न देना और व्यर्थ दूसरों को हिंसक 
उपकरण न देता, इस बत्रत का पालन है। इनके अतिरिक्त, 
गेल तसाशे देखना, गप्पं लड़ाना, हसी दिल्हगी करना आदि 
प्रमादाचरण करने से यथाशक्ति बचते रहना भी इस ब्रत में 
आ जाता है 

सामायिक ब्रत--राग हेप रद्दित शान्ति के साथ मे दो घढ़ों 
यानी ४८ मिनिट तक आसन पर बैठने का नाम सामयिऊ है । 
इस समय में आत्मतत्व का चिन्तन, वैराग्यमय शास्त्रों का परि- 
शीलन श्रथवा परमात्मा का ध्याय करना चाहिये | 

देशावकाशिक त्रत--इग्नका शअभिम्नाय है छठे ब्रत में प्रहण 
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किये हुए दिग्यृत के दीघकालिक नियम को एक दिन या अमुक 
समय ठक के लिये परिमित करना, इसो त्तरह दूसरे ऋ्र्ता स जो 
छूट हो उसको भी सक्तेप करना । 
प्रोषध ब्रत--यह धर्म का पोषक होता है इसलिए-'प्रोपर्धा 
कहलाता है | इस ह्ंत का अभिप्राय दै--उपवातादि तप करके 
चार या आठ पहर तक सांधु की तरह धर्म कार्य में आरूढ़ 
रहना । इस प्रोषध में शरीर की, तैलमदन आदि द्वारा झुश्ट्पा 
का त्याग, पाप व्यापार का त्याय तथा ऋ्क्मचय्ये पूवंक धर्सक्रिया 
करने को, शुभ ध्यान को, अथवा शात्ष मनन को, खीकार 
- किया जाता है| त्याग करना भी इसी व्रत मे आ जाता है । 
परिश्रह परिसाण--इच्छा अपरिसित हैं। इस ब्रत का 
असिप्रांय है-इच्छा को नियमित रखना। धन, धान्य, सोना, चाँदी 
घर, खेत, पशु आदि तमाम जायदाद के लिए अपनी इच्छाठुसार 
'नियस ले लेना चाहिए । नियम से विशेष कमाई हो तो उसको 
धरे कार्य में खर्चे कर देना चाहिये। इसका परिमाण नहीं होने से 
लोभ का विशेष रूप से वोका पड़ता है ओर उसके कारण 
आत्मा अधोगति में चली जाती है। इसलिए इस ब्रत की 
- आवश्यकता है । 
दिग्प्रत--उत्तर, दक्षिण, पूवे और पश्चिम इन चारों 
“दिशाओं और इशान, अगप्नेय, नेऋतय और वायव्य इन विदि- 
शाओं में जाने आने का नियम करना, यह इस ब्रतका अमिशय 
है१ बढ़ती हुई लोभ बृत्ति को रोकन के लिये यह नियम बनाया 
गया है । 
* भोगोपभोग परिसाण--नो पदाथ एक ही बार उपमोग 
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में आते हैं-वे भोग कदलाते हैं, जैसे अन्न, पानो आदि । और 
जो पदार्थ वार बार काम में आ सकते हैं वे उपभोग कहलाते 
हैं जैसे-वल्र जेवर आदि। इस ब्नत का अमिप्राय है कि 
इनका नियम करना, इच्छानुसार निरन्तर परिमाण करना। दृष्णा 
लोलुपता पर इस ब्रत का कितना प्रभाव पड़ता है--इससे दृष्णा 
कितनी नियमित हो जादी है, सो अनुभव करने दी से ममुप्य 
अली प्रकार जान समता है। मद्य, मांस, कन्दमूल आदि प्रभक्ष 
पदार्थों का त्याग भी इसी व्रत में भा जाता है। शान्ति मार्ग में 
आगे वटने की जब मनुष्य को इच्छा होती दे, तव वह इस 
च्रत का पालन करता है । 

अतिथि सविभाग--अपनी आत्मोश्नति करने के ;लिये ग्रह- 
स्थाश्षम का त्याग करने वाले मुमुक्त “अतिथि” कहलाते हैं । उन 
अतिथियों को, मुनि महात्माओ को अन्न वक्ष आदि चीज़ो का 
जो उनऊ मार्ग में बाधा न डालें, सगर उनके सबस पालन मे 
उपकारी द्वा, दान देना और रहने के लिए स्थान देना इस ब्रद 
का अभिप्राय है। साथु-सर्तों के अतिरिक्त उत्तम गुण-पात्र 
यहस्थों के प्रति भक्ति करना भी इस ब्रत में सम्मिलित होता है । 

इन दारह ब्रर्तों मे से प्रारम्भ के पाँच न्त “अणुब्नता 
कदलाते हैं । इनका अमिप्राय यह है कि वे साधु के मदात्रवों 
के सामने अणु' मात्र हैं--बहुत छोटे हें। उनके वाद तीन 
“ुण त्रत' कहलाते हैं---इनका मतलब यह है कि ये तीन व्रत 
शणु्रतों का गुण यानी उपकार करने वाले दैं--उनको पुष्ट करने 
वाले हैं। अन्तिम चार 'शिक्षात्रत' कहलाते हैं। शिक्षात्रत शब्द्‌ 
का अर्थ है-विशेष घार्मिक कार्य करने का अभ्यास डालना | 

श्प 
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ग्ग्पोद्ााः 

बारहों त्रत ग्रुण करने की सामथ्य न होने पर शक्ति के 

अलमुसार भी ब्रत अहण किये जा सकते हैं। इन ज्रतो का मूल 

* शम्यकत है। सम्यम्ल प्राप्ति के बिना गृहस्थ-धर्म का सम्पादन 
नहीं हो सकता है । 


रात्रे भोजन का नियेध । 





रात्रि में भोजन करना अनुचित है, इस दिपय पर 

अहले अनुसव-सिद्ध विचार करना ठीक होगा। सन्ध्या होते ही 
असेक सृक्ष्म जीवों के समूह उड़ने लगते हैं | दीपक के पाप्त रात 
में वेशुमार जीव फिरत हुए नज़र आते हैं, खुले रक्‍खे हुए 
दीपक पात्र मे सैकड़ों जीव पड़े हुए दिखाई देते हैं.। इसके सिवा 
“रात होते ही अपने शरीर पर भी अनेक जीव बैठते हैं । इससे 
यह स्पष्ट हो जाता है कि, रात्रि में जीव-समूह भोजन पर भी 
छान्श्यमेत्र बेठते ही होगे । अतः रात में खाते समय, उन जीवों 
सें से जो भोजन पर बैठते हैं, उन जीवों को लोग खाते हैं, 
आर इस तरह उसकी हत्या का पाप अपने सिर लेते हैं । कितने 
ही जहरी जीघ रात्रि-मोजन के साथ पेट में चले घाते हैं, और 
अनेक प्रकार के रोग उत्पन्न करते है । कई ऐसे जहरी जन्तु भो 
होते हैं, जितका असर पेट में जाते ही नहीं होता, दीघ काल के 
घाद होता है । जैसे जूँ से जलोदर, मकड़ी से कोढ़ और चिटी से 
“ छुद्धि का नाश होता है। यदि कोई तिनका खाने में आ जाता 
" है तो वह गये में अटक कर कष्ट पहुँचाता है । मकखी खा जाने 
- से इमन हो जाती दै, ओर अगर काई जहरी जन्‍्तु खाने में 


व 
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आा जाता है तो मनुष्य मर जाता है। अकाल ही मे काल का 
भोजन बन जाता हैं । 

शाम को | ( सूयोस्त के पहले ) किया हुआ भोजन 
जठराप्रि की ज्वाला पर चढ जाता है-पच जाता है, इसलिये 
निद्रा पर उसका असर नहीं होता है । मगर इससे विपरीत करने 
से रात को खा कर थोड़ी द्वी देर में सो जाने से, चलना फिरना 
नहीं होता इसलिये पेट में तत्काल का भरा हुआ अन्न, कई बार 
गंभोर रोग उत्पन्न कर देता है। डाक्टरी नियम है कि भोजन 
करने के बाद थोड़ा थोड़ा जल पीना चाहिये, यह नियम रात में 
भोजन करने से नहीं पाला जा सकता है। क्योंकि इसके लिये 
अवकाश ही नहीं मिलता है. इसका परिणाम श्रजीण! होता 
है। अजीण सब रोगों का घर होता है, यद्द वात दर एक 
जानता है। प्राचीन लोग भी पुकार पुकार कर कहते हैं--- 
“अजीखो प्रसवा रोगा: ।? 

इस प्रकार हिंसा की बात को छोड़ कर आरोग्य का विचार 
करन पर भी सिद्ध होता है कि रात में मोजन करना अन्नुचित 
हैं। यहां हम थोड़ा सा यद्द भी बता देना चाहते हैं कि इस 
विपय में घ्मशासत्र क्या कद्दत हैं ९ 

हिन्दू धर्मशास्रों में 'माकणडेय! मुनि प्रख्यात हैं। वे कहते हैं कि- 

“अस्त गते दिवानाथे आपो रुधिर मुच्यते । 
भन्न मास सम॑ प्रोक्तं माऊंण्ठेन सहर्पिणा 9 

भावार्थं--माकएड ऋषि कहते हैं कि सूर्य के अस्त दो जाने 
पर जल पीना मानों रुधिर पीना है, और अन्न खाना मानो 
मांस खाना दे । 
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कूम पुराण में भी लिखा'है कि:-- 
“ज्ञ हुल्मेत्‌ सर्व भूतानि निहवन्द्ों निर्भयों' भवेत्‌ । 
न नरक्त चैवम श्रीयाद्‌ रात्रौ ध्यान परो भवेत्‌ ॥” 
ु (२७ चां अध्याय ६४५ वाँ एृष्ठ), 
भावाथ-मलुष्य सब प्राणियों पर द्रोह-रहित रहे, निहन्द 
और निर्मय रहे तथा रात को भोजन न करे और ध्यान में 
तत्पर रहे | और भी ६०३ वें प्रष्ठपर लिखा है कि:--- ,- - ८ 
“आदित्ये दशेयित्वात्न सुझीत प्र/डमुखे नर" ।7 
'भावाथथ-सूर्य हो उस समय तक दिन में गुरु या बड़े को 
दिखा, पूर्व दिशा में मुख करके भोजन करना चाहिये । 
अन्य पुराणों और अन्‍य ग्न्थों में सी रात्रि भोजन का 
निषेध करनेवाले अनेक वाक्य मिलते हैं-मरहामारत में युधिष्ठिर 
को सम्बोधन करके यहां तक कहा गया है कि किसी को भी 
चाहे वह गृहस्थ हो या साधु, राजि मे'जल तक नहीं पीना 
चाहिये जैसे:-- 
“नोदकमपि पात्तब्यं रात्रावन्र झुधिष्ठिर ! 
तपस्विनां विश्येपेण ग्रहीणां च विवेकिनाम॥” 
भावाथे--तपस्चियों को मुख्यतया रात में पानी नहीं पीना 
चाहिये और विवेकी गृह॒स्थों को भी इसका त्याग करना चाहिये, 
छोर भी कहा है कि.--- 
“दिवसलाएमे भागे मन्‍्दीसूते . दिवाकरे | 
पएतदू नक्त विजयानोयाद्‌ न नक्त निशि भोजनस्‌ ॥ 
मुहूर्तोनं. दिम॑ नक्त॑ अबदन्ति सनीषिण- । 
नक्षत्र दुर्शनान्नक्त नाहा सन्‍्ये गणाधिप ॥” 
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अभवा्थ--दिन के आठवे भाग को-जब कि दिवाकर मन्द 
दो जाता है-( रात होने के दो घड़ो पहले के समय फो ) 
नक्तः कहते हैं। “नक्त'-नक्तत्नत' का अथ रात्रि भोजन नहीं 
है-हेगणाधिप ! बुद्धिमान लोग उस समय को निक्त' चताते 
हैं, जिस समय एक मुहत्ते हा घडी दिन अवशेष रह जाता है । 
में नक्षत्र दशेन के समय को नक्त नहीं मानता हूँ, और भी 
हैँ किः 
अग्मोदपटरूच्छपगे. नाभ्रन्ति रबि मणढले। 
अस्तंगतेतु भुझ्ञाना जह्दो |! भानो सुसेवका ॥ 
ये रात्रों स्वदा5द्वां वर्जयन्ति सुमेघसः। 
तेपा पक्षोपवासस्थ फर्ल- मासेन जायते ॥ 
सतेस्वज्नन मात्रेषपि सूतक जायते किक । 
अस्तंगते दिवानाथे भोजन फ्रियते कथम ॥१॥” 
भावाथे--यह वात कैसे आश्चर्य की है क्रि-सूर्य्यभक्त जब 
सूर्य, मेघों से ढक जाता है, त्व तो वे भोजन का त्याग कर 
देते हैं, परन्तु वद्दी सूय जब अस्त दशा को श्राप्त होता है तब 
वे भोजन करते हैं । जो रात भें भोजन नहीं फरते हैं. वे एक 
महीने मे एक पक्ष के उपवासों का फल पाते हैं क्‍योंकि रात्रि 
के चार पहर वे सर्देव अनाहार रहते हैं । खजन मात्र के (अपने 
कुडुम्व में से किसी के) सर जाने पर भी जब लोग सूतक 
पालते हैं, यानी उस दशा में अनाहार रहते हैं, तब दिंवानाथ 
सूथ के अस्त होने बाद तो भोजन किया ही कैसे जा सकता है। 
ओऔर भी कहा है.-- 
देवैस्तु भुक्त पूर्वाद्ने मध्याद्षे ऋषिमिस्तथा- 
अपराद्धे व पितृमि- सायाद्दे देत्य दानवेः 
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सन्ध्यायां यक्षरक्षोमि' सदा भुक्त कुलोदद । 
स्ववेलामति क्रम्य रात्रो भुक्तम मोजनम्‌ ॥7 
इन दो ःछोको में युधिप्ठिर से कहा गया है कि हें युधि- 
ष्ठिर ! दिन के पूर्व भाग में देवता, मव्याह काल में ऋषि, 
तोखरे पदर मे पितृगण, सायंकाल में दैत्य-दानव और सन्ध्या 
समय में यक्ष-राक्सस भोजन करते हैं | इन समयों को छोड कर 
जो भोजन किया जाता है वह भोजन दुष्ट भोजन हो जाता है । 
शत में छः कार्य करना सता किया गया है उनमे सात्रि- 
भोजन भी है। यह भी रात्रि-भोजन निषेध के कथन को पुष्ठ 
करता है। जैसे :--- 
“जैवाहुतिन च॒ स्‍्नान॑ न भ्राद्ध देवताचेनस्‌ 
दान वा विह्ितं रात्रो भौजन चु विशेषतः ॥7 
भावाथ--शआहुति, स्नान, श्राद्ध, देव पूजन, दान और 
खास करके भोजन रात में नहीं करना चाहिये । 
इस विषय में आयुर्वेद का मुद्रालेख भी यही है कि :--+ 
#हद्ासि पश्म संकोचश्रण्डरोंचिरपायतः | 
अतो नक्तंन भोक्तव्यं सूक्ष्म जीवादनाद॒पि ॥” 
भावा्थ--सूर्य छिपजाने के वाद हृदय कमल और नामि 
कम्नल दोनों संकुचित हो जाते हैं, और सूक्ष्म जीवो का भी 
भोजन के साथ भक्षण हो जाता है, इसलिए रात में भोजन 
न करना चाहिये। 


है 


है. आठवां अध्याय ८7 
बकरे ० < धल 2 यकयज 


धर्म के तुलनात्मक शात्र में जेन धर्म का स्थान 


ध्> दू० 2:3 7४.० 
ब्य्के <> ध3 टडाचक 


तुलनात्मक धरमशात्र मे जैन धर्म को फोन सा स्थान प्राप्ठ- 
है यह प्रश्न घद्ठा ही महत्वपूरों है। इसके विषय में 
पा प्टक्ल्न ढा० परटोल्ड ने खानदेश के धूलिया शहर में 
एक बड़ा ही महलपूण व्याख्यान दिया था, 
पाठका को जानकारी के निमित्त हम उसका सागंश नीचे 
देते हैं । 
संसार में इस समय दो जातियाँ ऐसी दृष्टिगोचर होती 
हैं जिनकी धार्मिक कल्पनाओं का विकास उद्च धार्मिक्त सोपानो 
तक हुआ है, इनमे एक सेमेटिक और दूसरी आय्य जाति है । 
घर्म को उम्बतम सर्थय्यादा और उसके विकास को पूर्णतया सम- 
मने के लिये हमें उन दोनो जातियों के विस्तृत इतिहास का 
अध्ययन करना चादिये । 
सेमेटिक जाति के धामिक इतिहास का प्रथम प्रारम्भ: 
बैबिलोनिया से दोता है। शुरू से ही उसके इतिहास का मुफाव, 
पत्चिम को ओर हुआ दहै। ऐतिहासिक काल की ओर रष्टि- 


882. 
25 
!॥ 
ध) 
92 
कप 


अगवान्‌ महावीर 5९२ 
>+प्यल्ल्ामा-+ 


पात करने पर हमें मातम होता है कि सेमेटिक लोगो का ध्म 
पहले एशिया के पूर्वोत्तरीय विभाग में अस्तारित हुआ, और 
उसके पश्चान्‌ इजिप्ट और यूरोप के दक्षिणी भाग मे उसने अपने 
पैर गाडे । 
वेविलोनिया से उसका जीवन समाप्त होने के पश्चात्‌ उसके 
धार्मिक विकास का नया केन्द्र पैलेस्टाइन में निर्मित हुआ । इस 
नूतन केन्द्र-स्थल में दो प्रकार के धर्म विचारों का जन्म हुआ, 
एक यहूदी ओर दूसरा खिस्ती | ये दोनों धर्म क्रमश पश्चिम 
-की ओर गति करने लगे, और कुछ द्वी समय पश्चात्‌ प्राचीन 
सेमेटिक बर्म की तरह इन्होंने भी सारे यूरोप पर अपना अधि- 
“कार जमा लिया । इन धर्मों का प्रचार होने से पू्े यूरोप में 
सिन्न भिन्न जातियों में जातित् धर्म की भावनाएं, भिन्न भिन्न 
सानी जाती थी और उनका खरूप वड़ा ह्वी उलमन पूरो हो रहा 
था, खी्ती धर्म से पहले यहूदी धम का रोम तक शचार हो 
“गया था | जिसके ज्राय. फल स्वरूप सेन्टपाल के अनुयायियों 
की महत्वाकांच्ा के अलुकूल भूमिका तैयार हो गई थी, सेण्ट- 
'पाल ने अपने गुरु क्राइस्ट के उच्च ध्येय को कुछ पीछे की ओर 
खींच कर ईसाई धर्म को जगन्‌ का बलवान और सत्ता धारी 
“धर्म बनाने का प्रयज्ञ किया । उसके इस प्रवल प्रयत्न का तुरन्त 
तो कोई नतीजा न मिला पर उसके परिणाम स्वरूप कुछ शत्ता- 
व्दियो पश्चात्‌ खिस्ती धर्म को वह स्थिति अवश्य प्राप्त हो गई । 
यह तो सेमेटिक मनुष्य जाति का संक्षिप्त इतिहास हुआ, 
-अब दूसरी आये जाति के विषय में हम विचार करने बैठते 
हैं। यद्यपि हमे उसकी मूलोत्पत्ति के ब्रिषय में कोई निम्चित अजु- 
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सन्धान नहीं मिलता, तथापि आज कल यह सतत अधिक 
प्रचलित है कि छरल पव॑त की पूर्व. अथवा पश्चिम इन दोनों 
दिशाओं में से किसी एक दिशा के बिल्कुल उत्तर की ओर आये 
जाति का मूल-खान था । इसो उत्तरीय मूलखान से निकल कर 
श्ायाँ ने आमेय और नेऋत्य इन दो दिशाओं की ओर गति की। 
'जिस काल को हम ऐतिहासिक फाल कहते हैं उसमें मालूम होता 
है कि आय लोग यूरोप के अन्तर्गत बसे हुए थे उन्दोंने वहाँ के 
'मूल निवासियों को वर्दों से निकाल कर अपनी उच्च सुधारणाओं 
ओर विफसित धर्म विचारों के अ्रनेफ केन्द्र स्थापित किये थे । 
जो शाखा आम्ैेय कोण को गई थी उसने ईरान तथा भरत खण्ड 
को व्याप्त कर दिया । इन लोगों के धर्म विचार बहुत द्वी उच्च 
कोटि के थे । 

इधर ठो एशिया के दक्षिण विभाग मे आय्य-विचारो का 
विकास हो रद्दा था, उधर सेमेटिक जातियों में एक नवीन धर्म- 
भावना जन्म ले रही थी | वह भावना महम्मदी अथवा इस* 
लामी धर्म की थी । 

इन भिन्न मिन्न एतिहासिक परिबतेनों के फल रूप जगत 
के तमाम धर्मों को आधुनिक विशिष्ट रूप प्राप्त हुआ । समेटिक 
जातियों में पैदा दोने वाले यहूदी ख़िस्ती और महम्मदी धर्मों 
का तो लगसग सारी दुनियाँ में श्रचार हो गया पर आय्य-बर्म 
का भ्रचार एशिया के दक्षिण और पूव वाले देशों दही मे होकर रह 
गया । शेष सब देशों से इसका :लोप हो गया | जिन स्थानों पर 
चह टिका रहा वहाँ सी अन्य धर्मों के भयक्कर आधात उसे सइन 
करने पड़े । इस आचीन आस्य-धर्म की अनक , सततियों में से 
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जऔैन-धर्म भी एक है| जैन-धर्स का महत्व निश्चिन्‌ करने के पूर्व 
हमें आय्य-धर्म को अभिवृद्धि के प्रधान प्रधान कारणों पर 
विचार करना होगा । 
वौद्धिक दृष्टि द्वारा होनेवाली जगद्धिपयक कल्पनाओं का 
हृढ़ीकरण ओर उसमें से निष्पन्न होनेवाली निसग-सम्बन्धी 
पूथ्य बुद्धि ये दोनों आय्यधर्म के आय तत्र थे, इसमे कोड संदेह 
नहीं, कि शाय-धर्म के अन्तर्गत आज भो ये तल न्यूनाधिक 
पर विकसित रूप मे पाये जाते हैं, प्रीक और रोमन धर्मों में भी 
इनकी कलक दिखलाई पड़ती है, पर इन तत्त्वो का पूर्ण विकास 
भारतवर्ष में ही हुआ, यद्द खीकार करने में कोई वाघा न होगी। 
इन वौद्धिक घर्म विचारों की प्रगति का पर्यवसान नैराश्यवाद तथा 
कमंठता में होता है, और ये दोनों ऋग्वेद को प्राचीन सू क्तियों 
में भी पाई जाती है, आय्ये-धर्म का यह अक्ग ब्राह्मणों में बहुत 
हानिकारक दरजे तक जा पहुँचा था, और इसी काण्ण यह धर्म 
इश्वरोत्सारी होने पर भो मनुष्योत्सारी वन गया । जिसके फल- 
खरूप मनुष्योत्सारी धमम में होनेवाले सब दोपो ने इसमें भी 
स्थान प्राप्त किया । इन सब दोषो में सबसे बड़ा दोष यह हुआ 
कि जनता की धर्म-भावनाओं को [नियन्त्रण करनेवाली शक्ति 
का विनाश दी गया, जिससे जनता के हृदय पर परकीय विधि 
विधानों और मत-मतान्तरो के अभाव पढ़ने का मार्ग खुल गया। 
सेमेटिक घमं आय घम के इस अद्भ से बिल्कुल भिन्न है 
इस धम की मुख्य मावनाएँ भक्ति और गूढ़ प्रेरणा के द्वारा 
प्रकट होकर भलुष्य की बुद्धि पर उत्तमत्ता भोगठी है और 
अपने भक्तों को विश्वासपृवक वे घोरे धीरे संसार के व्यवद्दार 
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में से निकाल कर खर्ग तथा नक-सम्बन्धो कल्पनामय मानवातीत 
स्ष्टि में ले जाती है । 

आये लोगों से आने के पूर्व जो जातियाँ इस देश मे बसती 
थी, उनके मूल घ्म का पूरा पता नही चलता, तथापि आधुनिक 
लौकिक घम्म-सम्प्रदाय और प्राचीन धर्म-साहित्य के तुलनात्मक 
मनुष्य-शासत्र की एवं प्राचीन अवशेषो की सहायता द्वारा सूक्ष्म 
निरीक्षण करने से उस धर्म की बहुत सी बातों का पता लग 
सकता है, इस सूक्ष्म निरीक्षण से यह सिद्ध होता है कि पूरे भारत 
में कम से कम दो विशिष्ट जाति के घर्म थे। ये दोनों बगे था 
तो जीव देवात्मक थे या एक जीव देवात्मक और ' दूसरा जड़* 
देवात्मक था । जड़ देवात्मक मत का प्रादुभाव कुछ गूढ़ कारणों 
से पैदा हुई क्षुब्धावस्था मे उत्कट भक्ति का पर्यवसान उन्मप्राद में 
अथवा आनन्दातिरेक में होकर हुआ । 

इसके अतिरिक्त जो जीव देवात्मक खरूप का वर्ग था, 
उसमे वेराग्य एवं तपस्ीवृत्ति का सम्बन्ध था । इन दो खास तलों 
के अनुषड्न से मूल आय्ये-धरम का विकास हुआ और उसमे से 
अनेक पंथ और धर्म-शाखाएं प्रचलित हुईं। , 

ईसा से करीब आठ सौ वर्ष पूें इस आर्य-धर्म के अन्त- 
गंत*एक विचिन्न प्रकार की विशखला का श्रादुभीव हुआ । 
उस समय में त्राह्यणोकी कर्मकाण्ड प्रियता इतनी बढ़ गई थी कि 
उससे के कितने ही प्रयोग “धर्म? नाम धारण करने के योग्य 
न रहे थे--आधुनिकु पाश्यात्य विद्वानों का प्रायः यह, मन्तन्य 
है क्रि समाज की इसी विश्शखला को दूर करने के लिये ही जैन 
और बौद्धधम्म का प्रादुभोव हुआ था, पर कई कारणों से मेरे 
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"इन्तःकरण में यह कल्पना हो रद्दी है कि यह मत बहुत मूल से 
भरा हुआ है। 
कुछ दिनों पर्च लोगों का प्राय: यह मत था कि गौतम- 
थुद्ध से कुछ द्वी समय पूर्व महावीर हुए और उन्होने जैन धर्मे 
की स्थापना की, पर अब यह सनन्‍्तव्य असत्य सिद्ध हो चुका 
है और लोग महावीर के प्ववर्ती तीथेकर पाश्चनाथ को जेन- 
धर्म का मूल संस्थापक मानने लगे हैं, पर जैनियों का परम्परा- ' 
शत मत इनसे भी भिन्न प्रकार का है। उनके मतानुसार जन-धर्म 
धनादि सनातन धम है | जैनियो का यह परम्परागत मत उपेक्षा 
के योग्य नहीं है । मेरा तो यह विश्वास है कि भारत के प्रत्येक 
साम्प्रदायिक मत को ऐतिहासिक आधार अवश्य है। जैन-धर्म 
के इस कथन को कौनसा ऐतिहासिक आधार है, यह कह देना 
बहुत द्वी कठिन है। इस विपय की शोध करना मैंने हाल ही में 
प्रारम्भ की है, तथापि हम॑न जेकोबी के निवन्ध भे जो एक 
“विधान दृष्टि गोचर होता है, उससे प्रस्तुत विपय पर गवेपणा 
“की जा सकती है । उस निवन्ध से सारूम होता है कि जेन-धर्म 
-ने अपने कितने एक सन्तव्य “जीव देवात्मक” घसे में से प्रहण 
किये होंगे। जैनियो का यह सिद्धान्त कि प्रत्येक प्राणी द्वी नही- 
'किन्तु चनस्पति और खनिज पदाथ तक जीवात्मक हैं, हमारे 
उपरोक्त मन्तव्य की पुष्टि करता है। 
इससे सिद्ध होता है. कि जेन-घर्म अति प्राचीन धम है। 
आआाये सभ्यता के आरस्म ही से इसका भी आरम्भ है। मेरे 
“इस विचार को में बहुत द्वी शीघ्र शास्तीय दृष्टि से सिद्ध करने 
वाला हूँ । जैनों के निम्नेन्थों का उल्लेख आज भी भोचोन चेदों 
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में उपलब्ध होता है, यह भी भेरे इस कथन की पुष्टि का एक 
प्रमाण है | 

जैन-धर्म चाहे जितना ही प्राचीन हों पर यह निश्चय है 
कि उसे यह विशिष्ट रूप महावीर के समय से ही प्राप्त हुआ 
है, और इसी विशिष्ट रूप पर से हमें उसकी तुलनाप्मक परीक्षा 
करना है। जैन-धर्म का मुख्य काय नास्तिकवाद तथा अजेयवाद्‌ 
को नित्तेज करके ब्राह्मणीय विधि विधानों में घुसी हुई कम: 
काण्डता को नि.सत्व कर उसे पीछे हटाना है, यथपि बुद्ध- 
धर्म ने भी इस काय को किया और जन-घधर्म वी अपेक्षा उसका 
प्रचार भी अधिक हुआ, तथापि भारतवर्ष के लिये जैन-घ्म 
ही श्रविक मदत्पूर्ण है, क्योंकि इसी के कारण दूसरे धम्मों से 
भी यह प्रतिक्रिया झुरू हुई । 

पर जैन-धर्म का वालविक महत्व इससे भी अधिक एक 
दूसरी बात में है, इस एक ही लक्षण के द्वारा जैन-धर्म को इतर 
धर्मों स विशेषता वत्तलाई जा सकती है । 

प्रत्यक धर्म साहित्य के खास कर तीन प्रधान अग होते हैं, 
भावनोद्वीपक पुराण, बुद्धिद्धक तत्वनज्ञान, और आचारखहुंक 
ब्म-कारुठ । कई धर्मों में बहधा विधिविधात्मक कर्मदाए्ड 
की महत्ता बढ़ जाने से उसके शेप दो अग कमजोर हो जाते 
है। क्सी घमम में भावनोहीपक पुराणों की लोकप्रिय कथाओं 
का महत्व वढ़ जाता है, दो तलज्ञान का अन्न दमजोर हो जाता 
है, पर जैन-धर्म एक ऐसा धर्म है जिसमे सब अद्भ बरावर समान 
गति से आगे बढते हुए नज़र आते हैं | प्राचीन ब्राह्मण घर्म तथा 
बौद्ध-धर्म में वौद्धिक अड्ो का निप्कारण स्तोम मचाया गया है । 
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जैन-धर्म को दुनिया के धर्मों में कौन सा स्थान प्राप्त हो 
सकता है यह जानने क लिये उसका पूर्ण अध्ययन ओर विव- 
घन करना आवश्यक दै। पर एस छोट से व्याख्यान मे इतसी 
भीमांसा करना असम्भव है, अतः उसक्री कुछ आवश्यक बानों 
का ही उछल्व करके धर्म के तुलनात्मक विज्ञान-शास्त्र में जैन-घर्म 
को किस प्रकार का विशेष महत्व मिलता है यह चतलाने का 
अयत्न करता हूँ । 

सबसे महत्वपूर्ण विषय तो जैन-धर्म में प्रमाण सहित 
भाना हुआ देव सम्वन्धी मत है, इस दृष्टि से जैन-धर्म मनुष्यो- 
त्सारी ( नर से नारायण पद्वी तक विकास करनेवाज्ञा ) सिद्ध 
होता है, यद्यपि वैदिक तथा ब्राह्मण धर्म भी मनुष्योत्सारी हैं 
तथापि इस विषय मे वे जैन-धर्म से बिल्कुल भिन्न हैं, इन धर्मों 
करा मनुष्योत्सारित्त कंबल ओऔपचारिफ ही हैं क्योंकि उनमें 
देव किसी मनुप्यातीत प्राणी को माना है, और उसे मन्त्र द्वारा 
बश करके अपनी इष्ट सिद्धि की जा सकती है, ऐसा माना 
गया है, पर यह वास्तविक मजुप्योत्सारित्र नहीं है, वास्तविक 
भनुष्योत्सारित्व तो जैन और वौद्ध-धर्म में ही दिखलाई देता है । 

जेनियों की देव विपयक मान्यताए शत्येक विचारशील 
मनुष्य की खमाविक ओर वुद्धिलपाह्य मातम देंगी, उनके 
सतानुसार परमात्मा ईश्वर नहीं है, अथोत्‌ वह जगत्‌ का रच- 
बिता और नियन्दा नहीं है । बह पूर्णोवस्था को प्राप्त करनेवाली 
आत्मा है। पूर्योवस्था अथोत्‌ मोक्ष के भ्राप्त हो जाने पर वह 
जगत में जन्म, जरा और सृत्यु को धारण नहीं करता | इसी से 
चह वन्दूनीय और पूजनीय है। जैनों की यद्द देव विषयक 
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कल्पना सुप्रसिद्ध जमेन महातलज्ञ निश्शे ( 50एशणपालय ) 
मनुष्यातीत कोटि की कल्पना के साथ बराबर मिलती हुई दृष्टि- 
गोचर होती है और इसी विपय में मुझे जैन-धर्स को अ्रनोश्वर- 
वादी समझ कर उसके धर्मत्न पर आधात फरना चाहते हैं 
उनके साथ में प्रवल विरोध करने को तैय्यार हू। मेरा खयाल 
है कि बौद्धिक (तत्नज्ञानात्मक) अड्ड का उत्तम रीति से पोषण 
करने के लिये आवश्यकतानुसार द्वी उच्चतम ध्येय को हाथ में 
जलकर जैम-धर्म ने देव सम्बन्धी कल्पना आवश्यकीय होने से 
कपना घमल फायम रखने के लिये धर्म फे श्रधान लक्षणों को 
अपने से बाहर न जाने दिया। इस कारण जैन-धर्म को न केवल 
आये धर्मों ही की प्रत्युत तमाम धर्मों की परम सयोदा सममने 
सें भी कोई द्वानि नहीं मारूस होती । 

धर्म के तुलनात्मक विज्ञान में इस परस सीमात्मक स्वरुप के 
कारण ही जैन धम का बड़ा महत्त प्राप्त हुआ है। केवल इसी 
शक दृष्टि से नहीं प्रत्युत तत्नज्ञान, नीतिज्ञान और तक विद्या 
की दृष्टि से भी तुलनात्मक विज्ञान में जैनव्म को उतना ही 
अहत्व प्राप्त है । पर्योप्त समय के न होने पर भी में जैनधर्म की 
श्रेष्ठा के सूचक कुछ विपयों का सक्तिप्त विवेचन करता हूँ । 

अनन्त संख्या की उत्पत्ति जो जनों के “लोक-प्रकाश” 
सामक प्रन्थ में बतलाई गई है, आधुनिक गरिएत शास्त्र की 
उत्पत्ति के साथ बरावर मिलती हुई है। इसी तरद्द दिशा 
और काल के अभिन्नल का प्रश्न जो कि साम्प्रत में इन्घ्टीन 
की उत्पत्ति के लिए आधुनिक शाख्रज्ञों में वादम्रस्त विपय हो 
पढ़ा है, उसका भी निर्णय जैन-तलद्ञान में किया गया हैं । 
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जैनियों के नीति शासत्र में से यहाँ पर सिफ दोंदी बातों का 
उल्लेख करता हैँ । इस बिषय मे जेनों के नोति शास्त्र में बिल्कुल 
पूर्णता से विचार किया गया है । उनमें से पद्दिली वात “जगत 
के तमाम प्राणियों के साथ सुख-समाधान पूर्वक किस प्रकार 
एकत्र रहा जा सकता है यद प्रश्न है। इस प्रश्न के सम्मुख अनेक 
नीतिवेत्ताओ को पनाह मांगनी पड़ती है| आज तक इस प्रश्न का 
निर्णय कोई न कर सका | जेन शास्त्रों मे इस प्रश्न पर विल्कुल 
सुलभता और पूर्णता के साथ विचार किया गया है। दूसरे 
प्राणी को दुख न देना या अहिसा, इस विषय को जैन शाख्रो 
में केवल तातिक विधि ही न वतला कर खिस्ती धर्म में दी हुई 
इस विषय की आज्ञा से भी अधिक निम्धयपूजेक और जोर दे- 
कर आचरणीय आचार बतलाया है । 

इतनी ही सुलभता और पूर्णंता के साथ जेनघर्म से जिस 
दूसरे प्रश्न का स्पष्टीकरण किया है वह स्त्री और पुरुष 
के पवित्र सम्बन्ध के विषय में है। यह प्रश्न वास्तव में 
नीति शासत्र ही का नहीं है वरन जीवन शात्र और समाज शाज्ल 
के साथ भी इसका घनिष्ट सम्बन्ध है | सि० साल्थस ने 
जिस राष्ट्रीय प्रश्न को अथ शास्त्र के गम्भोर सिद्धान्तों के द्वाय 
हल करते का प्रयत्न किया है ओर जगत की लोक संख्या की 
वृद्धि के कारण होने वाली सद्भीणता के दुष्ट परिणामों का विचार 
किया है उस प्रश्न का समाधान भी जैन धर्म मे बड़ी सुलभता 
के साथ किया है। जैन धर्म का यह समाधान प्रजा वृद्धि के 
अयक्कुर परिणामों की जड़ का हो मूलच्छेद कर डालता है। यह्‌ 
समाधान त्रद्षचय्य सम्बन्धी है । 
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इन सब बातों फो देसने पर किसी को यद फहने में आपत्ति 
नही हो सकती कि जैन धर्म सामान्यत,. सब धर्मों का और 
विशेषत आर्य धर्म फा उच सोपान है । इससे घर्म के विशिष्ट 
अद्गो का साम्यवस्थान जैन वर्म में यथाथ रीति से नियोजित 
किया गया है और इसकी रचना मनुप्य फो केन्द्र समझ कर 
की गई है । 
जैन धर्म का अध्ययन करने से यह बात स्पष्ट साल्म होती 
है कि धौद्धिक अद्ठ को किनारे न रख फर उस रचना में धर्मत्व 
को किसी प्रकार की क्षति न पहुँचे, इस पद्धति से उसका 
विकास किया गया है। ईसाई धर्म की अपेक्ता इस विपय 
में जैन धर्म की जड़ अधिक वलवान है । डैसाई धर्म की रचना 
बाइवल के आधार पर की गई है। अत. उसने धौद्धिक प्रश्न 
पर विशेष उहापोद्द नहीं किया गया है। कारण इसका यह 
माद्म होता है कि इसाई धस का उद्देश्य केबल मनुप्य की 
भावना पर ही काय करने का था | तद्ननतर उसने एरिस्टोटल 
के वैन्लानिक तलों को पद्ञीकार किया और आज तक भी 
वह उन तलों को धर्मतया मानता है । पर उन तलों का आधुनिक 
शास्त्रीय प्रगति के तथा बौद्धिक विकास के साथ मिलान नहीं 
हो सकता । यद्यपि भावना फी दृष्टि से इसाई धम ने अन्य धर्मों 
को मात कर दिया है तथापि मेरे मन्तव्य के अनुसार आधुनिक 
इष्टि वाले लोगों को केवल भावनाओं पर ही 'अचलम्पित रहना 
रुचिकर न होगा, क्योकि उनका सिद्धान्त है कि घ्स फो आधि- 
भौतिक शास्त्र की गति से द्वी दौड़ना चाहिये । 
इन्हीं सब वातों का संक्षिप्त सारांश यद्दी निकलता है कि 


हि की 
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लच्य्ध्कलणा 

उच्च धमेतलों एवं पद्धति की दृष्टि से जैन-धर्म और धर्मों से 
तुलनात्मक शाख्रों में अत्यन्त आगे बढ़ा हुआ धम है। 

द्रव्य का ज्ञान सम्पादन करने के लिये जैन-घम में योजित 
एक स्याह्माद का खरूप देख लेना द्वी पयोप्त होगा जो कि बिल्कुल 
आधुनिक पद्धति के साथ मिलता जुलता है । निस्सन्देह जैन- 
धर्म, धर्म-विचार की परम शओओेणी है और इस दृष्टि से केवल 
धर्म का वर्गीकरण करने ही के लिये नहीं किन्तु विशेषतः धर्म 
का लक्षण निम्धित करने के लिये उसका रुचिपू्वक अभ्यास 
ऋरना आवश्यक है | 


हु 


ए५०० 


नोवां अध्याय (॥ 
्र रे ) ॥ ४ 
दक #/* (३००३... 
जैन-धर्म का विश्वव्यापित्व 


किसी भी धमसे की उत्तमता की परीक्षा उसके विश्वव्यापी 
सिद्धान्तों पर घड़ी ही आसानी के साथ की जा सकती है । 
जो घर्म जितना ही अधिक विश्वव्यापी होता हैं. अथवा हो 
सकता है उतना दी अधिक उसका गौरव सममा जाता है। 
पर प्रश्न यह है कि उसके विश्वव्यापित्न की परीक्षा किन सिद्धान्तों 
के आधार पर की जाय । भिन्न भिन्न विद्वान्‌ भिन्न भिन्न प्रकार से 
इस कसौटी पर धर्मों फी जांच करते हैँ, अमी तक कोड भी इस 
प्रकार की निश्चित कसौटी नहीं चना सका है कि जिस पर भी 
सब धर्मों की जाँच करके उनकी उत्कष्टता अथवा निकृप्टता की 
जाँच कर ली जाय । 

हमारे रुयाल से जो धमे सामाजिक शान्ति की पूर्ण ग्क्षा 
करते हुए व्यक्ति को आत्मिक उन्नति के माग में ले जाता है, 
वही धर्म विश्वव्यापी भी हो सकता है। दिंसा, करता, बन्धु- 
विद्रोह, व्यभिचार आदि जितनी भी बातें सामाजिक शान्ति को 
नप्ट करने वाली ईैं उनको मिटा कर जो धर्म, दया, नम्रता, वन्धु- 
प्रेम और ऋ्चस्ये की उच्च शिक्षाएँ देकर सामाजिक शान्ति को 
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प्पपकप्त 
अटठल बनाए रखता है, वही धर्म व्यक्ति को, जाति को, देश को 
ओर विश्व को लाभदायी हो सफता है । 

लेकिन इसमें एक वढ़ी भयंकर अनिवाय्य वाघा उप- 
स्थित होती है । यह बाघा मनुष्य प्रकृति के कारण समाज में 
उत्पन्न होती है, प्रत्येक मानसशाख्-वेत्रा इस वात को भली 
प्रकार जानता है कि मनुष्य प्रकृतिदोष और गुणों की समप्टि है। 
जहां उसमे अनेक देवोचित गुणों का समावेश रहता है, वहाँ 
अनेक असुरोचितदोष भी उसमें विद्यमान रहते हैं। मनुष्य प्रकृति 
की यह कमजोरी इतनी अठल ओर अनिवाय्य है कि ससार का 
कोई भी धर्म किसी भी समय में समष्टिऱृप से इस कमजोरी को 
न मिटा सका और न भविष्य ही में उसके सिटने की आशा 
है। यह कभी दो नही सकता कि सृष्टि से ये क्र और घातक 
प्रवृत्तियाँ बिल्कुल नष्ट हो जायें । प्रकृति के अन्तगतद हसेशा से 
ये रही हैं और रहेगी। विरुद्ध श्रकृतियों की इसी समष्टि के 
कारण प्राणी वर्ग में और मनुष्य जाति से नित्यप्रति जीवन 
कलह के दृश्य देखे जाते हैं । 

अतएव यह आशा तो व्यथ है कि कोई धम इन कुप्रवृत्तियों 
का नाश कर विश्व व्यापी शान्ति का प्रसार करने में सफल होगा । 
हाँ इतना अवश्य हो सकता है---यह्‌ बात मानना सम्भव भी है 
कि प्रयज्ञ करने पर मनुष्य समाज मे कुप्रवृत्तियो की संख्या कम 
ओर सत्नवृत्तियों की संख्या अधिक हो सकती है । अतः निश्चय 
हुआ किजो धर्म मंजुष्य की सत्मृत्तियों का विकास करके 
सामाजिक शान्ति की रक्षा करता हुआ मनुष्य जाति को आत्मिक 
उन्नति का मार्ग बतलाता है वही धम श्रे.्ठ गिना जां सकता है । 
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इसी कसौटी पर हम जैन-धर्म को भी जाँचना चाद्दते हें । 
जैन-घमम के अन्तर्गत प्रत्येक गृहस्थ के लिये अहिसा, सत्य, 
आचार्य, शरद्चये, और परिप्रह परिमाण इन पाँच अणछुब्नतों की 
योजना की गई है, अणुश्नत अ्रथोत्‌ स्थूल त्रत जैनाचाय्ये इस यात 
को भली प्रफार जानते थे कि साधारण मनुष्य-प्रकृति इन बातों 
का सूक्ष्म रूप से पालन फरने में असमर्थ होगी और इसीलिये 
उन्होंने इनके स्थूल खरूप का पालन करने ही की आज्ञा गृहस्थो 
को दी है । हां, यह अवश्य है कि सांसारिकपन में गृहस्थ इनका 
भीरे धीरे विकास करता रहे और जब चह सन्यस्ताश्रम में 
प्रविष्ठ हो जाय तब इनका सूक्ष्म रूप से पालन करे, उस समय 
मनुष्य ससार से सम्बम्ध ,न होने के फारण कुछ भानवात्तीत 
(8॥07ए९४ ॥शधा+॥) भरी हो जाता है, ओर इस प्रकार के बृत्तों 
से वह अपनो अआत्मिक उन्नति कर सकता है । 

यदि जैन-धर्म के फथनानुसार समाज में समष्टि रूप से इन 
पाँच वनों का स्थूल रूप से पालन होने लगे, यदि प्रत्येक मनुष्य 
अदिसा के सौन्दर्य को, सत्य फे पाविश्य को, न्रक्षचय के तेज 
को और सादगी के महत्व की समझने लग जाय तो फिर दादे 
के साथ यह बात कहने में कोई श्रापत्ति नहीं रह जाती कि 
समाज में स्थायी शान्ति का घउद्रेक हो सकता है । 

जगन्‌ के श्रन्तगत श्रशान्ति और कलह के जितने भी दृश्य दृष्टि 
गोचर होते रहते हैं । प्रायः थे सब इन्ही पाँच धरृतों की कमी के 
कारण होते हैं | अहिंघक प्रवृत्ति के अभाव द्वी फे कारण संसार 
में हत्या के, करता के पाशविकता के दृश्य देखे जाते हैं, सत्य 
को कमी द्वी के कारण धोखेवाज़ी और वेइमानी एवं बन्धु- 
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विद्रोह के दजारों और लाखों दृश्य न्यायालयों के रह्न मध्चों 
पर अभिनीत होते हैं । त्रद्मयचय के अभाव के कारण संसार मे 
अनाचार, व्यसिचार और वलद्दीनता के दृश्य देखने को मिलते 
हैं, और सादगी के विरुद्ध विलासग्रियता के आधिकय दी के 
कारण नाना प्रकार के विलास भमन्दिरों में मनुष्य जाति का अघः- 
पात होता है । | 

यद्यपि यद्द वात निविवाद है कि लाख भप्रयत्न करने पर भी 
मनुष्य जाति की ये कमज़ोरियाँ विल्कुल नष्ट नहीं हो सकती 
तथापि यह निश्चय है कि इन सिद्धान्तों के प्रचार से मनुष्य 
जाति के अन्तर्गत बहुत साम्यता स्थापित हो सकती है। जितना 
ही ज़्यादा समाज में इन सिद्धान्तो का प्रचार होता जायया, 
उतनी ही समाज की शान्ति वढ़ती जायगी। इस दृष्टि से इस 
कसौटी पर यदि जाँचा जाय तव तो जैन-घमम के विश्वव्यापित्त 
से कोई सन्देह नही रह सकता । 

अब रही व्यक्ति के आत्मिक उद्धार की वात । इस विषय 
में तो जैन-धर्स पू्ंता को पहुँचा हुआ है। आत्मिक-उद्धार के 
अनेक व्यवह्यारिक सिद्धान्त इसमें पाये जाते हैं । खय॑ बुद्धदेव ने 
जैनियों के तपस्या सम्बन्धी इस चात को बहुत पसन्द किया था। 
“सल्मिमनिकाय” नामक बौद्ध अन्थ में एक स्थान पर बुद्धदेव 
कहते हैं :--- 

“हे सहानाम ! में एक समय राजगरृह नगर में ग्रृद्धकूट 
नामक पवत पर विद्दार कर रद्ा था । उसी समय ऋषिगिरि के 
समीप कालशिला पर बहुत से निम्रन्थ मुनि आसन छोड़ कर 
उप्रक्म कर रहे थे वे लोग तीघत्र तपस्या में प्रवृत्ति थे । मैं साय- 
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काल को उनके पास गया और कहा, अद्दी निम्ेन्थ ! तुम क्यों 
ऐसी घोर वेदना फो सहन करते हो ? तथ वे बोले--शअद्ो, 
निम्न्थ ज्ञानपुत्र सर्वेजक्ष और स्वदेशी हैँ। वे अशेप ज्ञान 
ओर दशन के ज्ञाता हैं, हमें चलते, फिरते, सोते, बेठते 
हमेंशा उनका ध्यान रहता है । उनका उपदेश है फि- 
“है लिम्नन्थों | तुमने पूर्व जन्म में जो पाप किये हैँ इस जन्म में 
छिप कर तपस्या द्वारा उनको निजेरा कर डालो, मन वचन काय 
की संबृत्ति से नवीन पापों का आगमन रुक जाता है भोर 
तपस्या से पुराने कर्मों का नाश हो जाता है । कर्म के क्षय से 
टुःखों का क्षय द्ोता है | टुःस्र क्ञय से वेदना क्षय और वेदना 
क्षय से सत्र दु खो की निजरा द्वो जाती है? । बुद्ध कहते हैं--- 
निम्ृन्थों का यह कथन हमें रुचिकर प्रतीत द्वोता है. और हमारे' 
मन को ठोक जचता है ।” 

इससे मालूम द्वोता है कि जैनों की मुनिश्ति महात्मा बुद्ध 
को भो बड़ी पसन्द हुई थी। इस प्रकार गृहस्थ धर्म में उपरोक्त 
पांच नियमों का पालन करता हुआ गृहस्थ शाम्तिपूर्वक अपने 
जीवन का विकास कर सकता है और उसके पश्चात्‌ योग्य बय 
में मुनिवृत्ति प्रहदश कर वह श्रात्मिक उन्नति भी कर सकता है । 

कुछ विद्वान्‌ जैन अहिंसा पर कई प्रकार के आक्षेप कर 
उसे राष्ट्रीय धर्म के अयोग्य बतलाते हैं, पर यह उत्का भ्रम 
है, उनके 'आक्तेपों का उत्तर इस खण्ड के पहले 'अध्यायों को 
पढने से आप दी आप दो जायगा । 

इससे यंद्द स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि जैन-धर्म श्रपने 
चास्तविक रूप में निस्संदेह विश्वव्यापी धर्म हो सकता है । 


भारत के हिन्दू सम्राद्‌ 
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लेखक--श्री चन्द्राज भण्ढारी “विज्ञारद” 
भूमिका लेखकः-- 
राय बहादुर पं० गौरीशइर दीराचन्द भोझा । 
: आप--हिन्दू साम्राज्य के खरण-युग [का लालत दशेन # 
किया चाहते हैं । 
यदि आप--प्राचीन भारत को गौरव पूर्ण सभ्यता का अध्यवन ६ 
करना चाहते हैं । 
यदि आप--अतीत भारत के हिन्दू सम्ताटों का शमाण पूर्णो 
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इतिहास जानना चाहते हैं । ४ 
यदि झाप--जानना चाहते हैं कि साम्राज्य क्यों बिखर है 
जाते हैं ? जातियां क्‍यों नष्ट हो जाती हैं, देश क्यों ह 
शुल्ाम हो जाते हैं शोर सिंहासन क्यों उलट जाते 
हे। न है 
बच आप--इतिहास शास्त्र के साथ ही साथ राजनीति शास्त्र, है 
समाज शास्त्र, मनोचिशान और देशिक शास्त्र के हू 
हू 
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गस्भीर तत्वों से परिचय करना चाहते हैं, तो-- 
आज ही एक पोस्टका्डे डाल कर इस अपू् पुस्तक को 
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ऐतिहासिक साहित्य का चमकता हुआ रत्न. |£ 
| मेंगवा लीजिए। मूल्य।केवल १॥) राजसंस्करण का २॥) ; 


शान्ति मंद्र | साहित्य-निकुझ 
भानपुरा भानपुरा 
, ( होलकर-राज्य ) ( दोलकर-राज्य ) मम 
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प्ुग्वान्‌ महावीर का संक्षिप्त जीवन चरित हम पाठकों के' 
सामने रख चुके । इस जीवन घरित्र को पढ़ कर 
प्रत्येक निप्पक्षपात पाठक फिर चादे वह जैन हो 
चादे अजैन, भली प्रकार समझ सकता है कि भगवान्‌ महावीर के 
जीवन का एक एक अड्ज कितना महलपूर्ण है। उनके जीवन की 
एक एक घटना कितना गहन अथ रखती है । जो लोग जीवन के 
गम्भीर रहस्यों की उलमनों फो सुलमाना चाहते हैं, जो लोग 
अपनी आत्मा का विकास करने के इच्छुक हैं, एवं जो लोग 
प्रकृति के अज्ञेय तत्त्ों का ज्ञान प्राप्त करने के जिज्ञासु हैं उन 
लोगों को अपने मंज़िलेमक्रसूद पर पहुँचने में महावीर के जीवन 
से बहुत कुछ सहायता मिल सकती है । 
ससार के इतिहास में जिन वड़ी २ आत्माओं ने जगत्‌- 
कल्याण की बेदी पर अपने सर्वेस्ध का वलिदान कर दिया है,जिन' 
सद्दान्‌ आत्माओं ने अपने आत्म-कल्याण के साथ साथ मनुष्य 
जाति के कल्याण का प्रयत्न किया है, उनमें महावीर को भी बहुत 
सभ् स्थान प्राप्त है। महावीर केवल अपने ही जीवन को दिव्य" 
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ओर उज्ज्वल बना कर नहीं रह गये, उन्होंने संसार को उस 
दिव्य-तत्त्व का-ठस उदार मत का सन्देश दिया जिसके अनुसार 
चलकर एक हीन से ह्वीन व्यक्ति भी अपना कल्याण कर सकता 
है। मनुष्य जाति के सम्मुख उन्होंने ऐसे दिव्य और कल्याणकर 
मार्ग को रक्खा जिससे संसार में स्थायी शान्ति की स्थापना की 
जा सकती है । 

लेकिन आज थदि हम भगवान्‌ महावीर के अनुयायी जैन 
समाज की स्थिति को देखते हैं, यदि आज हम उसके द्वारा होने 
“वाले कर्मों का अवलोकन करते हैं तो उसमें हमें एक भयकुर 
विपरीतता दृष्टि गोचर होती है। हाय, कद्दां तो भगवान्‌ महावीर 
का उन्नत, उदार और दिव्य उपदेश और कहां आधुनिक जैन 
समाज ! ! 

जिन महावीर का उपदेश आकाश से भी अधिक डदार 
ओर सागर से भी अधिक गम्भीर था उन्ही का, अजु॒याणी जेन 
समाज आज कितनी सह्कलीणंता के दल दल में फैंस रहा है, 
जो “वद्धमान” अपने अलौकिक वीरत्व के कारण “महावोर 
कहलाएँ उन्हीं महावीर की सन्‍्तान आज परलेसिरे की कायर हो 
रही हैं, जिन महावीर ने प्रेम और मनुष्यत्व का उदार सन्देश 
मनुष्य जाति को दिया था उन्ही की सन्‍्तानें आज आपस में 
ही लड़ झंगड़ कर दुनियाँ के परदे से अपने अस्तित्व को समेटने 
की तैयारियाँ कर रही हैं। कहां तो भहावीर का वह दिव्य 
पदेश--- 

सच्चे पाणा विया उया, सुदसाया, हुबवख पढ़िकूछा आाप्यियव्डा । 

पिय जीविणो, जीवि5कामा सब्वेसि जीविय॑ पिय॑ । 
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लशअलियलक-+ 
आर कहाँ हमारी जैन समाज की आधुनिक फलद् प्रियता। 
किसी समय में जहाँ संसार के अन्तर्गत जेन-धर्म की इुन्दुभि 
बजती थी वहाँ आज हमारा समाज संसार की निगाह में हास्या- 
न्पद हो रहाहे । 

इस विपरीतता के मुख्य कारणों को जब हम खोजते हैं तो 
कई अनेक कारणों के साथ २ हमें यह भी माढूम होता है कि जैन 
साहित्य में विक्ृति उत्पन्न'होना भी इस ठुगेति का मूल कारण 
है | जन साहित्य में यह विकृति किस प्रकार उत्पन्न हुई इसके 
कुछ कारण उपस्थित करने का हम प्रयत्न करते हैं । 

दीध तपल्ली मद्दावोर और बुद्ध दोनों समकालीन ये । दोनों 
दी महापुन्प निर्वाणवादी थे। दोनों एक ही लक्ष्य के अनुगामी 
थ। पर दोनो के पथ भिन्न २ थे--दोनों के लक्ष्यसाधन संबंधी 
तरीऊे भिन्न २ थे बुद्ध मध्यम मार्ग के उपासक थे। महावीर 
तीत्र मार्ग के अनुयायी थे। बुद्ध ने अपने सा की व्यवस्था सें 
लोक्रुचि लो पदला स्थान दिया था, पर भद्दावीर न लोकरुचि 
की विशेष परवाह न की । उन्होंने कभी इस वात का दुरामह न 
किया कि जो में कहता हूँ वदी सत्य है शेप सब झूठे हैं ।” 
वें इस बात को जानते धकि एक हो लक्ष्य की सिद्धि के लिये 
कई प्रकार के साधन होते हैं इससे साधन भेद में विरोध करना 
व्यर्थ है। यहाँ तक कि उनके समसामयिक 'अनुयायियों का 
लक्ष्य एक द्वोते हुए भी सेवा के मार्ग जुदे जुदे थे । कोई मुमुक्त 
निराहारी रहकर श्पनी तपस्था फो उत्कृष्ट करमे का पयत्न 
कर्ता था, तो फोड़ आह्वार भी करता, कोई बिलकुल दिगम्बर 
दोकर विचरण करता था, तो कोई सवस्न्र भी रहता था। कोई 
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स्वाध्यायी था, कोई विनयी था और कोई ध्यानी। मतलब्र यह्‌ 
पके किसी पर किसी प्रकार का अनुचित वन्‍्धन न था। उनके 
अनुयायी वर्ग का सिद्धान्त था कि “धर्म्मों भद्चल मुक्रिट्टं अर्हिंसा 
संजमोतनो” अथोत्‌ अद्दिंसा, संयम और तपरूपधम उत्कृष्ट 
'सड्डल है । इस सिद्धान्त में कही भी एक देशीयता को गंध न 
थी । इन सब बातों पर से हम भगवान्‌ महावीर की जीवन दशा, 
उन्तके समय की परिस्थिति और उनके ध्येय से परिचित हो 
"सकते हैं । 
जिस समय भगवान्‌ महावीर भारतवषे में अपना कल्याण- 
कारी उपदेश दे रहे थे उच समय अथोत्‌ आज से ढाई हजार वर्ष 
प्रहले आज की तरह उपदेश का प्रचार करने के इतने साधन न 
थे । लेखनकला तो उस समय भी प्रचलित थी पर उसका उप- 
योग केवल व्यवहारिक कामों में ही होता था। मुमुत्त जन 
भगवान्‌ महावीर के पास उपदेश श्रवण करने जाते थे, वहां जो 
कुछ वे छुनते उनमें से मुख्य २ बातें मन्त्र की तरह हृदयद्ञम 
"कर लेते थे । 
भगवान्‌ महावीर के सुख्य शिष्यों ने अपने अनुयाईयो को 
"सिखाने के लिये उनके मुख्य २ उपदेशों को संक्षेप में कंठाप्त 
कर रक्‍खे थे। जिस समय आवश्यकता होती उस समय, 
“पगवान्‌ महावीर ने ऐसा कहा है या वधमान्‌ के पास से हमने 
'ऐसा सुना है” इस प्रकार के आरम्भ से वे अपने उपदेश अथवा 
ज्याख्यान को देते थे। ये सब उपदेश उस समय की सरल 
लोक आंषा में .( मागप्री सिश्रित प्राकृतभाषा में ) दोने से 
'आबाल-बद्ध ; संबको खममने में सुगम और सुलभ होते थे। 
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सब लोग इन उपदेशों को अपनी २ शक्ति के अनुसार कंठस्थ 
कर रखते थे। वर्तमान में हम जिसको “एकादशाह्ल सूत्र” कहते 
हैं उसका मूल यद्दी उपदेश थे । समय के प्रवाह में पड़ कर उन 
मूल उपदेशों में और आज के एकादशाज्ञ सूत्र में बहुत अन्तर 
पड़ गया है| यह निम्चित है कि, भगवान्‌ महावीर के इन छंप- 
देशात्मक वाक्य समूह को उनके शिष्य अपनी आत्म-जागृति 
के लिये ज्यों के त्यों कंठस्थ रखते थे । ये उपदेश बहुत सक्तिप्त 
दाक्यों में होने से द्वी सूत्र नाम से प्रसिद्ध हुए और इसी कारण 
दतमान के उपलब्ध विस्तृत सूत्र भी इसी नाम से प्रसिद्ध हो 
रहे हैं । जो सूत्र-शब्द गणघर भगवान्‌ के समय में अपने 
वास्तविक अर्थ को ( “"सूचनात्‌ सूत्रम” ) चरिता्थ करता था 
वही सूत्र-शब्द आज संप्रदायिक रूढ़ी के वश मे होकर हजारों 
लाखों सहोक अपने भाव में समाने लग गया है । “ 

यह कहने की आवश्यकता नहीं कि, जहाँ तक गणधरों के 
पत्मात्‌ उनके शिष्यों ने इन संक्षिप्त सूत्रों को कण्ठस्थ रक्‍खे थे 
चहाँ तक उनकी अर्थ मागधी भाषा में जंरा भी परिवतेत नहीं 
हुआ होगा । पर जब उन सूत्रों का शिष्यपरंपरा में प्रचार 
होने लगा और वह शिष्यपरंपरा भिन्न २ देशों में विहार करने 
लगी तभी सम्भव है कि, सूत्रों की सूलभाषा मिन्न २ देशो की 
झ्ञापा के रुंसर्ग से परिवततन पाने लगी होंगी । 

इसके अतिरिक्त अकृति के भयद्गुर प्रकोप से भी हमारे 
साहित्य को बढ़ा भारी नुकसान पहुँचा । श्री हेमचन्द्राचार्य अपने 
परिशिष्ट-पर्ब में लिखते हैं कि भगवान्‌ महावीर की दूसरी शत्ाब्दि 
में जब कि, आये श्री स्थूल-मद्र विद्यमान ये उस समय देश में 
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एक साथ महा भीषण बारह दुष्काल पड़े । उस समय साधुओं 
का सद्ठ अपने निर्वाह के लिये समुद्र के समीपचर्ती प्रदेश में 
गया। वहाँ साधु लोग अपने निवोह की पीड़ा के कारण 
कश्ठस्थ रहे हुए शास्रो को गिन न सकते थे इस कारण वे शास्त्र 
भूलने लगे । 

इस कारण अन्न के दुष्काल का अखर हमारे शास्त्रों पर 
भी पढ़ा जिससे एक अकाल पीड़ित मानव की तरह शास्त्रों 
की भी गति हुई। जब यह भीपण दुष्काल मिट गया तब पाट- 
लीपुत्र में सोर-सड़् की एक सभा हुईं। उसमें जिस २ को जो जो 
स्मरण था वह इकट्ठा किया गया। ग्यारह अंगों का अनुसंधान 
तो हुआ पर “दृष्टिवाद” नासक वारहवाँ अद्भ तो बिलकुल नष्ट 
हो गया । क्योकि उस समय अकेले भद्ववाहु ही दृष्टियाद के 
अभ्यासी थे । 

इससे माक्म होता है कि महावीर की दूसरी शताब्दि 
से ही शास्रों की भाषा एवं भावो में परिवर्तन होना प्रारम्भ 
हो गया । हमारे दुभोग्य से यह प्रारम्भ इतने ही पर न रुकां 
बल्कि उत्तरोत्तर बढ़ता द्वी गया । प्रकृति के भीषण कोप से वीर 
निर्वाण की पांचवी और छठी शताविद में अर्थात्‌ श्री स्कंदिला- 
चाये और वजखामी के समय में उसी प्रकार के बारह भीपर 
दुष्काल इंस देश पर ओर पढ़े,। इनका वरणंत इस प्रकार 
किया गया है। “बारह वर्ष का भीषण दुष्काल पड़ा, साधु 
अज्न के लिये भिन्न२ स्थानों पर बिखर गये जिससे श्रत'काभहण 
मनन, और चिन्तन न हो सका । नतीजा यह हुआ कि शाख्रों को 
बहुत हानि पहुँची ॥ जब श्रकृति का कोष शान्त हुआ, देश में 
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सुकाल और शान्ति का प्रादुभाव हुआ तब सथुरा से श्रीरर्क्दि- 
लाचाये के समापतित्न के अंतर्गत पुनः साधुओं की एक महा-सभा 
हुई । उसमे जिन २ को जो स्मरण था वह संग्रह किया गया । 

इस दुष्काल ने हमारे शास्त्रों को और भी ज़्यादा धक्का 
पहुँचाया । उपरोक्त शाक्षोद्धार शूरसेन देश की प्रधान नगरो 
मथुरा मे होने के कारण उसमे शौरसेनी भाषा का वहुत मिश्रण 
हो गया । इसके अतिरिक्त कई भिन्न २ प्रकार के पाठान्तर भो 
इसमें बढ़ने लगे । 

इन दो भयह्लुर विपत्तियों को पैदा करके ही प्रकृति का 
कोप शांत नहीं हो गया । उसने और भो अधिक निष्ठुरता के 
साथ वीर निवोण की दसवीं शताब्दी में इस ढुभागे देश के 
ऊपर अपना चक्र चलाया। फिर भयद्डर दुष्काल पड़ा और 
इस दफे तो कई वहुश्रतों का अवसान होने के साथ २ पहिले 
के जीण शीण रहे हुए शाक्ष भी छिन्न भिन्न हो गये। उस 
स्थिति को बतलाते हुए 'सामाचारिशतक' नामक अ्रंथ से लिखा 
है कि, वोर सम्बत ९८० में मयझुर हुप्काल के कारण कई 
साधुओं और वहुश्रुतों का विच्छेद हो गया तब श्री देवधिंगणी 
क्षमाश्रमण ने शासत्र-भक्ति से प्रेरित होकर , भावी प्रजा के 
उपकार के लिये श्रीसंघ के आग्रह से बचे हुए सब साधुओं *” 
को वह्भिपुर मे इकट्ठें किये और उनके सुख से स्मरण रहे हुए 

थोड़े ग्हुत शुद्ध और अशुद्ध आगम के पाठों को सद्नठित कर 
पुस्तकारूद किये | इस प्रकार सूत्र-प्रन्थों के मूलकत्तो गणधर 
सखामी के होने पर भी उनका पुनःसकलन करने के कारण सब 
आगमो के कत्तों श्री देवधिंगरिक्षमा श्रमण ही कहलाते हैं | 
२७ 
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ढक लय 
उपरोक्त विवेचन के पढ़ने से पाठक भली प्रकार समझ 
सकते हैं कि, गणधरों के कहे हुए सूत्रों के ऊपर समय की 
कितनी भयद्भुर चोटें लगी । जिस साहित्य के उपर प्रकृति की 
ओर से इतना भीषण प्रवोप ,हो वह साहित्य परंपरा मे जैसा 
का तैसा चला आये यद्द वात किसी भी बुद्धिमान के सास्तिष्क 
को खीकार नहीं हो सकती | जो साहत्य आज हम लोगों के 
पास में विद्यमान है वह दुष्कालो के भीषण भ्रह्यरों के कारण 
एवं काल रुढ़ि, स्पद्धो आदि अनेक कारणो से बहुत विक्ृत हो 
गया है । 
जैन-दशन नित्यानित्य बस्तुवाद का प्रतिपादन करता है । 
उरूकी दृष्टि से वस्तु का मूल तत्त्व तो हमेशा फायम रहता है 
पर उसकी पयोय में परिस्थिति के अनुसार परिवत्तेन हुआ करते 
हैं। समय समय पर होने वाले ये परिवत्तेन बिलकुल खाभाविक 
और उपयोगी भी होते हैं । जैन-दर्शन में यह सिद्धान्त स्व- 
व्यापी होने ही से उसका नाम अनेकान्त इशेन पड़ा है। उसका 
यह सिद्धान्त प्रकृति के सबंथा अनुकूल भी है। प्रकृति की 
रचना ही इस प्रकार की है कि वद्न के समान कठोर और घन 
पदार्थ भी संयोग पाकर-परिस्थितियों के फेर में पड़कर-मोम के 
समान मुलायम हो जाता है और मोम फी मानिनद्‌ मुलायम 
पदार्थ भी कभी २ अत्यन्त कठोर हो जाता है। ये बातें बिल- 
कुल खाभाविक हैं, अनुभव प्रतीत हैं। ऐसी दशा में भगवान 
भहावीर के समय का धामिक रूप इतनी कठिन परिस्थितियों के 
फेर में पड़कर परिवर्तित हो जाय तो कोई आश्चय्य की बाद 
नही । यह परिवत्तेन तो प्रकृति का सनातन नियम है। 
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पर प्रकृति के ये परिवर्तन दो प्रकार के होते हैं । एक परिवर्तन 
विकास कहलाता है और दूसरा विकार | 

पहले परिवर्तन से देश, जाति और घम की क्रमागत उन्नति 
होती है और दसरे परिवत्तेन से उनका क्रमागत हास होता जाता 
है। कोई भी धर्म फिर वह चाहे जिस देश और काल का क्‍यों 
न हो, कभी कलद का पोपक नहीं हों सकता । कभी वह ग्रजा 
के विकास में वाथक नहीं हों सकता, पर जब उसमें विकार 
की उत्पत्ति हो जाती है--जब उसमें प्रकृति का दूसरी अकार 
का परिचतन हो जाता है जब वह समय चक्र में पड़कर वास्त 
विकता से भ्रष्ट हो जाता हैं तव उससे उपगेक्त सब प्रकार की 
द्वानियों का होना प्रारम्भ हो जाता है। उस समय उसके अग्रगण्य 
धार्मिक नेता धर्म का नाम दे देकर समाज में कलह का बीज बोते 
हैं, वे प्रजा की ताकत को घटानेवाले और युवकों को अकमंण्य 
चनानेवाले उपदेशों को धर्म का रूप दे देकर प्रतिपादित करते हैं। 

आधुनिक जैन साहित्य मे समयानुसार उपरोक्त दोनों ही 
प्रकार के परिवत्तेन हुए हैं । उसका तत्त्वज्ञान जहाँ दिन प्रतिदिन 
विकास करता आया है वहाँ उसके पौराणिक ओर आचार- 
सम्बन्धी विभागों में विकार का कीड़ा भी घुस गया है। 
ओर तो विकसित तत्त्वज्ञान का रूप देखकर सारा संसार जैन 
धर्म की ओर आकर्षित होता है ओर दूसरी ओर विकार युक्त 
आचार शासत्र और पौराणिकता के प्रभाव में पड़ कर हम और 
हमारा समाज वास्तविकता से बहुत दूर चला जा रहा है। 
अब प्रश्न यद होता है कि, यह विकार कब से शुरू हुआ और 
उस किसने पेदा किया। ' 
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म्यते सागर 

शुद्ध-सत्य एक ऐसा रसायन है. कि जिसे मनुष्य जाति 
नहीं पचा सकती । जिस प्रकार विजली का तेज प्रकाश तील्ण 
दृष्टि वाले मनुष्य की आँखों में भी चकाचोंधी पेदा करता है 
उसी प्रकार शुद्ध-सत्य का उपदेश लौकिक मनुप्य की ८६ 
को भी चोंधिया देता ऐ । शुद्ध-सत्य की दृष्टि में पुण्य और पाप की 
तह नहीं ठहरती । उसके सामने सारासार का विचार नहीं ठहरता, 
उसकी दृष्टि मे जाति और अजाति का कोइ विचार नहीं | उसके 
सम्मुख एक मात्र स्वास्थ्य-सिद्धवेद्य खास्थ्य ही टिका रह सकता है । 
निर्मल सत्य यद्यपि पिशाच के समान रुक्ष और भयद्टूर मारछूम 
होता है तथापि शांति की सुन्दर तरंगिणी का मूल उद्गम-स्थान 
वही है । विकास की पराकाप्ठा पर पहुँचनेवाली आत्माए उसी 
की खोज में अपनी सब शक्तियों को लगा देंतो हैं । ससार के 
सभी महापुरुषो ने उसको खोजने का प्रयत्न किया है. पर अनि- 
वेचनीय ओर अज्ञेय होने के कारण उसे उसके वास्तविक रूप मे 
कोई भी कहने मे समथ नहीं हुआ । 

मनुष्य, जन्म से ही कृत्रिम सत्यो के संसग मे रहता है । 
इसी कारण उसके पास निर्मेल सत्य का उपदेश नहीं पहुँच 
सकता । इसी एक कारण से वह अनन्त काल से छिपा हुआ 
है और भविष्य में भी छिपा रहेगा, पर वही सबका 
अन्तिस ध्येय है इस कारण तमास लोग उसकी उपासना करते 
हैं। सांसारिक व्यवहार में निपुणता प्राप्त करने के लिये 
जिस प्रकार प्रारम्भ में कृत्रिम साधम और कृन्रिस व्यबहारों 

का उपयोग किया जाता है उसी प्रकार इस परम [सत्य को श्राप्त 

करने के लिये भी ऋत्नरिम सत्य और कल्पित व्यवहारों की 
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योजना फी गई है । इस कृत्रिम सत्य में समय के अनुसार-- 
समाज के प्रनुसार और परिस्थिति के अनुसार अनेक इष्ट और 
अनिष्ट परिवतन होनेखने हैं | परन्तु जय इन परिवतनों फे सम- 
कने में उपदेशक और उपासक भूल करते हँ-आम्रह फरते हैं 
ओर अपना ग्राधिपस्य चलाने के लिये परिस्थिति को भी अब लना 
फर ढालने हैं नथ्र उन इृष्ट परिवतनों में अ्निष्ट का प्रवेश शो जाता 
है और फिर भविष्य फी संतानें इन 'पनिष्ट परिविर्तनों फो और मी 
पुष्ट करती हैं । घद उनको शास्त्र के अन्दर मिला फर श्थवा 
अपने थढो का नाम देकर उन्हे और भी मजबूत करने 
फी कोशिश फरती हैँ | जब समाज बहुत समय तक इसी '्पनिष्ट 
परिवतन फो स्वीकार फर चलता रएता है तो भविष्य में जाकर 
यही परिवतन उसके धर्म सिद्धान्त और यर्तंव्य फे रूप मे 
परिवर्तित ?त जाते हैं। इसका फल यह होता है कि समाज 
में शांति की जगह ड्रेश-उत्साह णी जगद़ प्रमाद-अमीरी को 
जगह गरीबी और आज़ादी को जगह गुलामी का आविभाव 
हो जाता है । 

इसी अकार का परिवत्तन हमारे जैन-साहित्य में हुआ है 
और बढ़े ही भीपण रूप में हुआ है । इसका सन्न से भयदकुर 
परिणाम यह हुआ है फि ज॑न-समाज में श्वेत्ताम्वर, दिगम्वर, 
स्थानकवासी आदि अनक मतमतान्तर जारी दों गये य भत्त 
श्रापस में ही एफ दूसरे के साथ लठकर समाज की शाक्ति, म्वत- 
बता और सम्पत्ति का नाश कर रहे हैं। हम दावे के साथ इस 
घात की निर्माझता-पृष्ंक कह सकते हैं. कि इन सतमतान्तरों का 
असली जैन-चम के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है। लोगों ने स्वाथ- 


भगवान महद्दावोर ण्र२ 
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वासना और सद्दीर्णता के वशीभूत होकर व्यर्थ में गई का 
पर्वत और तिलका ताड़ वना दिया है जिसके फल स्वरूप 
समाज में चारों ओर भयकुर अशान्ति, और दरिद्रता का दौर 
दौरा हो रहा है | इस स्थान पर हम यह बवलाने का प्रयत्न करेंगे 
कि श्रेतास्थर, द्गिम्बर आदि सम्प्रदायों में कोई तात्विक महत्व- 
पूर्ण भेद नहीं है। इनके बीच में होने वाले झगड़े मीगी को 
छोड़ कर छिलके के लिए लडने वाले सनुप्यो से अधिक अथ 
नहीं रखते । मु 
खेताम्वर और दिगम्वरवाद 


श्वेताम्वर और दिगम्बर ये दोनों शब्द जैन-समाज के ग्रहस्थों 
के साथ तो बिल्कुल ही सम्बन्ध नहीं रखते । ग्रहंस्थों में एक भी 
स्पष्ट चिन्ह ऐसा नदी पाया जाता जो उनके श्वेताम्वरत्त अथवा दिग- 
म्व॒सत्त को सूचित करता हो । अतएव ये दोनों शब्द गृहस्थों के 
लिए तो कुछ भी विशेष अर्थ नहीं रखते । इससे यह सिद्ध होता 
है कि चाहे जब इन शब्दों की उत्पत्ति हुई हो पर इस उत्पत्ति 
का मूल कारण हमारे धमम गुरु ही थे । श्रेताम्वर और दिगम्वर 
सज्ञा का सम्बन्ध केवल साधुओं ही के साथ है । 

श्वेताम्बर सूत्र कहते हैं कि वल्च और पात्र रखना ही चाहिए। 
इसके सिवा निरबेल, सुकुमार और रोगियों के लिए संयम 
दुसाध्य है । यदि साधुओ को वस््र न रखने का नियभ्त दो तो 
कड़कड़ाते जाड़े में असहनशील साधुओं की क्‍या गति हो? अ्रप्मि 
सुलगा कर तापने से जीवहिंसा होती है और वस्त्र रखने में 
उतनी हिंसा नहीं होती । इसके सिवाय साधुओं को जद्जल में 
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रहना पढ़ता है वहाँ ढाँस, मच्छर वगैरह जीवों का उपद्रव विशेष 
सम्भव है, इसलिए जो साधु इन कष्टों को सहन न कर सके वह 
किस प्रकार संयम का पालन कर सकता है। अतिरिक्त इसके 
जो माघु लज्जा को नहीं जीत सकता उसके लिए भी वरू की 
आवश्यक्ता होती है । हाँ. लज्जा को जीतने के पग्चात्‌ अथवा 
संयम पालन करने की शक्ति हुए पश्चात्‌ वह चाद्दे तो पात्र और 
वस्त्र रद्दित रह सकता £ । 

विक्रम फी सातवीं और आठवीं शताब्दी तक तो साधु लोग 
सकारण ही वस्र रखते थे | वह भी केचल एक कटिवस्र | यदि 
कोड साधु कटिवस्र भी 'अकारण पहनता तो कुसाधु समझा 
जाता था | श्री हरिभद्र सूरि 'सम्बोधन प्रकरण” मे लिखते ६:०-- 

"दीचो न कुणद ढलोयं, एजई पदिमाह जलमुवणेह । 
सोयाहणोय दिंखटू यंधट कंदि पद्दय मकरे ॥ 
श्रथोच-ट्रीव-दुबल साधु लोच नहीं करते, प्रतिमा को बहन 
करने सें लब्जित होते हैं, शरोर का मैल खोलते हैं और 
निराफारण ही फटिवस्र फो धारण करते हैं । 

इससे मात्म दोता है कि उस समय में साधु क्वल एक 
कटिवस्न रखते थे। इस सम्बन्ध में आधचाराद्न सूत्र मे कहा 
गया है । 

(१) जो मुनि अचेल (बस््नद्तित) रददते हैं उनको यह चिन्ता 
नदीं रहती कि मेरे वस्र फट गये है दूसरा बस्र सांगना परेगा, 
अ्रथवा उसको जोद़ना पड़ेगा, सीना पड़ेगा, आदि ( ३६० ) 

(२) बस्र रहित रहने वाले मुनियों को धार २ कांटे लगते 
हैं, उनके शरीर को जाड़े का, ढांसों का, मच्छरों फा आदि 
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कहे प्रकार के परीपह सहन करना पढ़ते हैं जिससे शीघ्र ही त्प 
की प्राप्ति होती है। ( ३६१) 

(३) इसलिए जिस प्रकार भगवान्‌ ने कहा है उसी प्रकार 
जैसे बने वैस सब स्थानों पर समताभाव धारण करना 
चाहिए | ( ३६२ ) 

आचाराज्ञ सूत्र! के इन उलेखो से माछूम होता है कि समर्थ 
ओऔर सहन शोल भुनि बिल्कुल नम्न रहते और भगवान्‌ की बत- 
लाई हुई समता को यथा शक्ति सममने का प्रयत्र करते थे । 
इस सूत्र में ऐसा यहो नहीं पर और भी कई उल्लेख हैं । उसके 
दूसरे “वस्पैपणा” नामक भाग के एक प्रकरण मे सुनियों को 
बस्ध केसे और कब लेना चाहिए इस विपय का कऋ्रमवद्ध उल्लेख 
किया है इसके अतिरिक्त इस सूत्र में वञ्ल रखने का कारण 
वतलाते हुए लिखा है कि--- 

' “जो साधु वस्तररदहित हो और उसे यह मालूम होता हो कि 
मैं घास तथा कांठों का उपसर्ग सहन कर सकता हूँ, डांस ओर 
मच्छरों के परोषद को भो भ्रुगत सकता हूँपर लज्जा को नहीं जोत 
सकता तो उसे एक कटिवद्ध धारण करलेना चाहिए ।? (४३३) 

“यदि वह लज्जा को जीत सकता हो तो उसे अचेल (नम्न) 
हो रहना चाहिए। अचेल अवस्था में रहते हुए यदि उसपर डांस, 
मच्छर, शीत, उष्ण आदि के उपद्रव हों तो शान्ति और समता- 
पूर्वक उसे सहन करना चाहिए। ऐसा करने से अनुपाधिपन 
शीत्र ही श्राप्त होगा है और तप भी प्राप्त होता है । इसलिए 
जैसा भगवान ने कहा है उसको समझ कर जैसे बने वैसे सम- 
भाव ज्ञानते रहना” ( ४३४ ) 
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इस प्रकार श्वेताम्वरो के प्रामाणिक प्रन्धों में कही भी ऐसा 
नहीं पाया जाता जहाँ पर वस्र और पात्र के लिए विशेष आग्रह 
किया गया हो या जहाँ पर यह कहा गया हो कि इनके बिना 
मुक्ति ही नहीं, इनके विना संयम ही नहीं, “अथवा इनके सिवा 
कल्याण ही नहीं । उनमे तो साफ २ बतलाया गया है कि जो 
साधु वस्र और पात्र रहित रहकर भी निर्दोष संयम पालन कर 
सकता हो उसके लिए वस्र ओर पात्र की कोई आवश्यकता नहीं । 
हाँ, जो इनके विना सयम का पालन न कर सकता हो वह यदि 
बल्ल पात्र को रक्खे तो कोई वाधा नहीं | दोनों का ध्येय सयम 
है, दोनो का टद्देश्य त्याग है और दोनों का मजिले मकसूद सोक्ष 
है । वस्भपात्र रखनेवाले को वस्पपात्र का गुलाम वन कर न रहना 
चाहिए और इसी प्रकार नम्न रहनेवाले को भी नम्नता का दासल 
न करना चाहिए। किसी भी प्रकार का एकान्त दुराग्रह न ऊरते 
हुए आवश्यकताओं को कम करने का प्रयत्न करते रहना 
चादिए | इसी प्रकार के मार्ग का भगवान्‌ ने उपदेश दिया है 
ओर यही आर्प प्रन्था में अंकित है । 

हम सममते हैं कि यहाँ तक दिगम्वर ग्रन्थों को विशेष 
आक्तेप करने का अवकाश न मिलेगा | इसमें सन्देंह नहीं कि 
उनमें बीमार पढ़ने पर भी अथवा मस्ृत्यु के मुख में पहुँचने तक 
भी साधु को वस्घ, पात्र, धारण करने की आज्ञा नहीं है। सयम 
के उम्र-पोपक दिगम्वर भ्रन्थ खाने पीने की रियायत को तरह 
वर और पात्र की भी कुछ रियायत रखते तो ठीक था । 
अभ्यासी और उस्मेदवार मनुष्यों को “एकद्स इतने कठिन 
ञ्रत का पालन करना बहुत द्वी मुश्किल वल्कि असम्भव होता 


भगवान्‌ महावीर शरद 


एलान: 
है। शक्ति के अनुसार आत्मसप्रता को बढ़ाते हुए चलना यह 
वात ठीक है पर जब वह समता ही लुप्त होने लगती है उस समय 
उसको स्थिर रखने के लिए औषधि की तरह वस्त्र और पात्र 
की मनाई किसी भी आचार शांख में सम्भव नहीं द्वो सकती । 
दिगम्वरों के “राजवात्तिक” तथा ज्ञानाणंव बगैरद ग्रन्थों में 
आदान समिति तथा पारिषप्ठापानिका समिति के नाम देखने 
में आते हैं जिनसे सम्मवतः हमारे उपरोक्त कथन का समर्थन 
होता है। राज वात्तिक में एक स्थान पर कहा है-- 
“वाडः सनोगुप्ति-इयोँ- अथवा-निश्षेयण । 
समिति भालों कित पान भोजनानि पन्न ॥” 

अथोत्‌ अदिंसा रूप महाउद्यान की रक्षा करनेवाले को 
उसके आस पास पांच वाड़ें बांवने की है। वे इस प्रकार हैं- 
वाणी का संयप्त, सन का संयम, जाने आने में सावधानता, 
लेने रखने मे सावधानता, और खाने पीने मे सावधानता । 

उपरोक्त उछेख में आदान समिति सें उपकरणों को लेने 
आर रखने में सावधानी रखने की सूचना दी है । इससे चौथी 
समिति का सम्बन्ध निम्नन्थों के उपकरणों के साथ घटाना कोई 
अनुचित नहीं जान पड़ता । 

इससे पाठक सममक सकते हैं कि श्वेताम्वरल और दिगस्वर्त 
की नींव केवल आम्रद्द के पाये पर रक्खी गई है । दोनों सम्प्रदाय 
के प्राचीन अन्थों का मत चस्त्र पात्र के सस्वन्ध से प्राय: एक 
सा दी है। यदि कोई निरपेक्ष विद्वान दोनों सम्प्रदाय के आचीन 
आचार विभाग को देखें तो हमारा खयाल है कि वह शायद्‌ 
ही दिगम्वरी और श्ेेताम्वरी आचार ग्रन्थों को पहचान सकेगा | 
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नि 

अब हमें इस मत भेद की मूल जड़ पर भी एक दृष्टि डालना 
चाहिए। इस विपवृतक्त का वीज करीब आज से २०००-२२०० 
वर्ष पहले बोया गया था । तभी से इसकी जड़ में हठ ओर 
दुराग्रह का जल सीच २ कर यह पुष्ठ बनाया जा रहा है। यह्‌ 
बान इतिहास सम्मत है कि सगवान्‌ महावीर के समय में भगवान्‌ 
पाश्चनाथ के शिष्य विद्यमान थे। उनकों हम “ऋजुप्राज्ञ” के 
नाम से सम्बोधित करते हुए पाते हैं ऋजुपरान्ष साधुओं के चरित्र 
का उल्लेख करते हुए लिखा गया है कि “ऋजुप्राज्ञ” साधु पश्चरड्री 
बहु मूल्य रेशमी वस्त्र पहिन भी सकते हैं पर वक्रजड़ साधुओं 
को ( भगवान्‌ मद्दावीर के अनुयायी ) तो शक्ति के अलुसार 
अचेलक द्वी रहना चाहिए । समुदाय के उद्देश्य से धनाया हुआ 
भोजन ऋऋणजुप्राज्ष ले सकते हैं पर वही भोजन व्यक्ति की दृष्टि 
से भी वक्रजड नहीं ले सकते। ऋजुप्रान राजपिण्ड भी ले 
सकते हैं पर वक्र जड़ तो उसे स्पश भो नहीं कर सकते | इसके 
अतिगिक्ति आहार, विहार, ज्येछ, कनिए्ठ की व्यवस्था और 
बन्दनादि में ऋजुप्राज्ञ निरंकुश हैं. पर वक्रजड़ी को तो गुरु 
की परतन्त्रता में रहना पड़ता है। इस प्रकार का निरंकुश 
आचार भगवान्‌ पाश्चनाथ के ऋजुप्राभ साधुओं का है 
ओर इतना कठिन आचार भगवान्‌ महावीर के वक्रजड़ 
साधुओं का है | 

इससे साफ मालछम होता है कि उस समय के पार्श्वनाथ के 
अनुयायियों का चरित्र बहुत कमजोर हो गया था । यदि त्याग 
का उद्देश्य आवश्यकताओं को कम करने का है, यदि त्याग, 
का उद्देश्य निरंकुशता पर संयम करने का है, यदि त्याग का 
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न्पे:प 
उद्देश्य कष्ट सहन करने का है और यदि त्याग का अर्थ एक निय- 
मित मयादा में रहने का है तो हम निर्भीक होकर कह सकते हैं 
कि भगवान्‌ पाश्चनाथ के शिप्यों की अपेक्ता भगवान्‌ महावीर 
के त्याग की कसौटी वहुत उच्च दर्ज की थी । हमारा खयाल है 
पाश्चनाथ के समय में ऋजुप्राज्ञ साधुओं की ऐसी स्थिति न थी 
पर उनके निवोण के पग्चात्‌ और भगवान्‌ महावीर के अवतोरण 
होने के पू्व-ढाई सौ वर्षों में उस समय के आचार हीन न्नाह्मण 
घसे गुरुओं के सस्ग से उन्होंने अपने आचारो में भो सुख 
शीलता को प्रविष्ट कर दिया | यह वात्त मनुष्य प्रकृति से भो 
बहुत कुछ सम्सव है। सलुष्य का यह स्वभाव है कि वह छुख 
ओर सुलभता की ओर सहजद्दी आकर्षित हो जाता है। एक 
तो उस समय त्याग का उपदेश देनेवाला कोई नेता विद्यमान 
न था, दूसरे उन लोगों के सम्प्रुख नित्यप्रति ब्राह्मणों की विला- 
सप्रियता और सुख शीलता के दृश्य होते रहते थे, क्या आश्रय 
यदि सुख प्रियता के वश होकर उन्होंने भी अपने आचारों 
की कठिनाइयों को निजाल दिया दो, पर यहद्द निश्चय है कि 
भगवान्‌ महावीर से पूर्वे उनके चरित्र में बहुत कुछ शिविलता 
आ गई थी । 

पाश्चेनाथ के पश्चात्‌ क्रशः भगवान्‌ महावीर हुए उन्होंने 
अपना आचरण इतना कठिन और दुस्सह रकखा कि-यदि उसके 
लिए यह भी कहा जाय कि दुनिया के इतिहास में आज तक 
किसी भी महात्मा का त्याग उतना कठिन न था तो कोई भी 
अतिशयोक्ति न होगी । गुरुओं के उत्पन्न हुए विलास रूपी 
पपिशाच को निकालने के लिए, आराम की गुलामी को दूर करने 
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के लिए, गुरुओ के द्वारा प्रजा पर डाले हुए भार को हलका 
करने के लिए आदश से आदश त्याग, आत्मम्राव और परस 
सन्‍्य के सन्देश की आवश्यकता थी । यही कारण है कि भगवान्‌ 
महावीर ने भर जवानी में संयम ग्रहण कर इतने कठिन मार्ग 
को स्व्रीकार किया कि जिसकी कल्पना भी आज कल के भनुष्य 
करने में असमथ हैं, इस तीज्र त्याग के प्रभाव से उस समय के 
शुरुओ में पुन. त्याग का सचार हुआ और वे निर्भन्‍्थ के नाम 
को साथक करने लगे | इस प्रकार एक वार फिर से भारत में 
त्याग का धर्म पराक्ाप्ठा पर पहुँच गया । 

पर यह स्थिति हमेशा के लिए स्थिर न रही। भगवान्‌ 
महावीर के पश्चात्‌ दो पीढ़ी तक अथोत्‌ जम्वूखासी तक तो यह्‌ 
अपन असली रूप में चलती रही पर उनके पश्चात्‌ त्याग की 
इस चमकती हुई ज्योंति में पुनः कालिमा का संचार होने लगा । 
जम्बूस्वामी के पत्चातू कोई भी ऐसा समर्थ और प्रतिभाशाली 
नेता न हुआ जो संघकी वागडोर को सम्हालने में समथ होता । 
इधर लोगो की सुख-शीलता पुनः बढ़ने लगी । कुछ साधु कहने 
लगे, “जिन के आचार का तो जिन निवोण के साथ ही निवोण 
हो गया, जिन के समान संयम पालने के लिये जितने शरीर-बल 
ओर जितने मनो-वल की आवश्यकता होती है उतना अब नहीं 
रहा, उसी प्रकार उच्चकोटि का आत्मविकास ओर पराकाषप्ठा 
का त्याग भी अब छ॒ुप्त हो गया है। इसीलिए अब तो महावीर 
के समय मे मिली हुई रियायतों में भी कुछ और बढ़ाने की 
आवश्यकता है ।” इत्यादि । 

ऐसा मातम होता है कि धर्म के इसी संक्रमण काल में श्वेता- 
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स्वरत्न और दिगम्वरत्न का बीज वोया गया और जम्बूखामी 
के निवोण के पश्चात ही इस वीज का सिंचन होने लगा। इस 
बात का समर्थन वर्तमान सूत्न ग्रन्थों से भी होता है जैसे-- 
#प्ण-परमोहि-पुराए भाद्यरग-खवग उच्समे कप्ये | 
संजमतिय-केवलि-सिज्पणा य जम्॒म्मि चुच्छिएण ॥” 
जम्बूसासी के निवोण पश्चात्‌ निम्नलिखित दृश वातों का 
उच्छेद्‌ दो गया, सनः पयंय ज्ञान, परमावधि, पुलाकलब्धि, आहार- 
कशरीर, ज्षपकश्रेणी, जिनऋरप, संयमत्तिक, केवलज्ञान और सिद्धि 
, गन, इससे यह तो स्पष्ट सात्ूम होता है कि जम्बूसथामी के 
पश्चात्‌ जिनकल्प का नाश बतला कर लोगों को इस आर से 
अनुत्साहित करने का प्रयत्न इस गाथा मे किया गया है, पर 
यह पाठ कबका है और किसका बनाया हुआ है यह नहीं कहा 
जा सकता । लेकिन इसमें सन्देह नहीं कि यह पाठ मथुरा 
की सभा के पहले से ही परम्परा से चला आया है और 
“इसी कारण देवाधिगण ने भो इसे अपने सूत्र सें स्थान दिया है । 
उपरोक्त गाथा में जिनकरप का आचार करनेवाले को 
जिनाज्ञा-बाहर सममने की जो इकतर्फी आज्ञा दी गई है इससे 
माल्म होता है कि सतभेद रूपी विषत्ृक्ष के पेदा होने का यही 
समय है। मज्मकिमनिकायथ नामक एक बौद्ध अन्थ में भी इस 
मत भेद का उल्लेख किया गया है-- 
एवं से सुतं-एक समय भगवा सक्‍केसु विहरति सामगामे तने 
खोपन समयेन निगण्दो नातपुत्तो... ... .-होति... ..तस्स सिज्ना निगण्ठा 
'द्वेघिक जाता, भण्डनजाता, कछहजाता विवादापज्ञा अश्वमदं मुखसत्तो 
डी बितुदंतः विहरन्ति पृष्ठ २४३---२४ ६, 


४2३९ मगचान्‌ महाचीर 


किया का 

अयोतू-मैंने ऐसा सुना है कि एक समय मगवान्‌ (बुद्ध) शाक्य- 
देंश के श्यामगाम में विचरण करते थे । उस समय वहां ज्ञात- 
पुत्र निर्मन्‍्थ भी थे। इन ज्ञातपुत्र के नि्नेन्थो में विरोधी भाव 
हुआ था । उनमें विवाद और कलह हुआ था वे अलग द्योकर 
परस्पर वकवाद करते हुए फिरते थे ।” 

इस कथन का दिगम्बरियों फी पद्टावलि भी समर्थन करती है । 
खैतान्वरों और दिगिम्बरों की पद्टावलि में वद्धमान, सुधमो तथा 
जस्यू एक दी समान और एक द्वी क्रम से पाये जाते हैं पर 
आग जाकर उनके पश्चात्‌ आने वाले नासो में विलकुल भिन्नता 
पाई जाती है और वह भो इतनी कि आगे के एक भी नाम में 
समानता नहीं पाई जाती । इन पद्चावलियों में पाई जाने वाली 
स्ञाम विभिन्नता से माछ्म होता है कि जम्वू स्वामी के पश्चात्‌ 
दी इनके जुदे २ आचाय्य होने लग गये थे। इन दोनों दलों 
में ठढसी समय से घीरे २ ठप और बैर की भावनाएँ बढ़ने लगी। 
इस बेर भावना के कारण त्याग को अमल में लाने की चार्ें 
तो छटने लगीं और सच॒ लोग ऐसे समय की राह देखन लगे 
कि जव वे प्रत्यन्ष विचाद करके जादिर रूप से अलग हो जाँय। 

वीर निवाण की दूसरी शताब्दी भारतवर्ष के लिए बड़ी 
ही भयकर थी। इसमे बारह वर्ष के बड़े ही भीपण 
डुप्काल पढ़े । इनका वर्णन हम पहले कर आये हैं । इन 
टुष्कालों के मिठने पर देश में कुछ शान्ति हुई और कुछ न हुई 
कि पाँचवी और छठवीं शताब्दी में फिर उतने दी भयद्दुर अकाल 
पढ़े । इन अकालों के पश्चात्‌ जब मथुरा में सभा हुई और उस 
सभा में जब निम्मन्थों के वस्र पहनन था न पहनने का प्रश्न 
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उपसित हुआ उसी समय वहाँ पर दो दल हो गये । एक ने तो 
समय की परिस्थिति के अनुकूल वस्त्र पहनने को व्यवस्था दी 
ओर दूसरे ने परम्परा के वशीभूत होकर नम्न रहने की | ऐसे 
विवादप्रस्त समय में दीघंदर्शी स्कंदिलाचाय्य ने बड़ी ही 
बुद्धिमानी से काम लिया । उन्होंने न तो नप्नता का ओर न वस््र 
पाचवादिता का ही समथन किया प्रत्युत दोनों के चीच उचित 
न्याय दिया । उन्होंने कही सी सूत्रों में जिनकल्प, स्थविरकल्प 
ख्रेतान्त्रर तथा दिगम्बर का उल्लेख नहीं किया । फिर भी उस 
समय प्रत्यक्ष रूप से समाज दो दलों में विभक्त हों ही गया | 

उदार जैन-बर्म दो अनुदार दलों मे विभक्त हों गया, एक 
पिता के पुत्र अपना २ हिस्सा वॉट कर अलग हो गये, पिता 
के घर के वीच में दीवाल बनाना प्रारम्भ हो गई। दोनो 
सम्प्रदाय महावीर को अपनी २ सम्पत्ति वनाकर मरूगड़ने लगे । 
अनेकान्तवाद और अपेक्षावाद के महान सिद्धान्त को भूल कर 
दोनों आपस में ही फाग खेलने लगे। एक दूसरे को परास्त 
करने के लिए दोनो ने वरद्धमान का नास देदे कर शास्त्रों की भी 
रचना कर ली । 

ढोचो दल धार्मिकता के आवेश में आकर इस बात को 
भूल गये कि मुक्ति का खास सम्बन्ध आत्मा और उसकी 
वृत्तियों के साथ है न कि नग्नता और वस्न पात्रता के साथ । ये 
दोनो पक्त अपनी सावी सन्‍्तानों को भी उसी सत पर चलने से 
मुक्ति मिलने का परवाना दे गये हैं । जिसके परिणाम खरूप 
आज को सन्ताने न्याय के रंगमंचों पर मुक्ति पाने की चेष्टाएँ 
कर रही हैं । 
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जो लोग समाज-शात्र के ज्ञाता हैं वे उन्र तल्लो को भली 
प्रकार जानते हैं, जिनके कारण जातियों और घर्मों का पतन होता 
है । किसी सी धर्म अथवा जाति के पतन का प्रारम्भ उसी दिन 
से आग्न्म होता हैं जिस दिन किसी न किसी छिंद्र से उसके 
अन्तर्गव खार्थ का कीडा घुस जाता है--जिस दिन से लोगों को 
मनोड्रत्तियों के अ्रन्दर विकार उत्पन्न हो जाता है--जिस दिन से 
लोग व्यक्तिगत खाथों के फेर में पड़ कर अपने जीवन की नेति- 
कता को नष्ट करना प्रारम्म कर देते हैं । 

युद्ध, महासारी, हुर्मिक्ष आदि वाहय आपत्तियों से भी धर्म 
आर जानि का अधघ-पात द्वोता हू, विधर्मियों का प्रतिकार और 
विदेशियों के आक्रमण भी उसके विकास में वाधा अवश्य देते 
हैं पर उन उपद्रवों से किसी भी धर्म श्रथवा जाति के मूलतत्वों 
में बाधा नहीं भा सकती और जब तक उसके मूलतत्वों मे वाधा 
नहीं आती तव तक उसका वास्तविक अनिष्ठ भी न हो सकता | 
जाति अथवा धर्म का वास्तविक अनिष्ट तभी हो सकता है जब 
उसके मूल आधारभूत तत्रो में किसी प्रकार की क्रान्ति किसी 
प्रकार की विश्द्धला उत्पन्न होती दै। जब उसके अनुयायियों 
के दिल और दिसाग से किसी श्रकार का विकार उत्पन्न द्वो 
जाता है । 

वर्म की सृष्टि ही इसलिए हुई है कि वह मलुष्य-प्रकृति के 
कारण उत्पन्न हुई अकल्याण कर भावनाओं से भनुष्य जाति की 
रक्ा करे । मनुष्य की खाभाविक्र दुष्प्रवृति के कारण समाज 
में जो अनर्थ कारक घटनाएँ हुआ करती हैं उनसे व्यक्ति और 
समष्टि को सावधान करे ओर मनुष्य जाति को उुष्प्रवृत्तियों के 
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ण्न्क्द्द 
दमन की तथा सन्‌प्रवृत्तियों के विकास की शिक्षा दे । सभी धर्म 
प्राय: इसी उद्देश्य को लेकर पैदा होते हैं। लेकिन हर एक धर्म 
की यह स्थिति वही तक स्थिर रहती है जब तक समाज में 
दैवी सम्पद्‌ का आधिक्य रहता है, जब तक धर्म की घागडोर उन 
महान्‌ पुरुषो के हाथ में रहती हैं जो हृदय से अपना और 
भनुष्य जाति का कल्याण करने के इच्छुक रहते हैं । लेकिन यह 
स्थिति हसेशा स्थिर नहीं रद सकती, यह हो नहीं सकता कि 
किसी समाज में परम्परा तक दैवी सम्पद्‌ का ही आधिक्य रहे 
अथवा किसी धम की बागडोर हमेंशा निख्वार्थी मद्यान्‌ पुरुषों ही 
के हाथ मे रहे । यदि ऐसा होता तो फिर प्रकृति की परिवतंन 
शीलता का कोई प्रमाण ही न रह जाता । 

देवी सम्पद्‌ युक्त समाज से भी किसी समय आउझुरी 
सम्पद्‌ का प्रभाव हो ही जाता है और उत्कृष्ट से उत्कृष्ट धर्म 
की बागडोर भी कभी खाथ लोल॒प लोगो के हाथ में चली जातो 
है । परिणाम इसका यह होता है कि वे लोग धर्म के असली 
तत्वों के साथ २ धीरे २ ऐसे तत्व भी मिलाते जाते हैं जिनसे 
उन्तकी ख्ाथसिद्धि में खूब सद्दायता मिले, इस मिलावट का 
परिणाम यह होता है कि जो उन्ही के विचारों वाले स्वाथे लोछप 
प्राणी होते हैं वे तो तुरन्त उस परिवतेन को स्वीकार कर लेते 
हैं, पर समाज में हर समय किसी न किसी तादाद मे ऐसे लोग 
भी अवश्य रहते हैं जो सचे होते हैं--जो असली तत्व को सम- 
मने वाले होते हैं और जो निस्वाथ द्वोते हैं । उन्हे यह परिवतेन 
झअसह्यलगता। है वे उसका विरोध करते हैं, फल यह द्वोता है कि 
समाज में भयद्ुर वादंविवाद का तहलका मच जाता है, दोनों 
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--त्श्ह्द्लपा 
पत्तों में खूब वाक्‌ युद्ध होता है और अन्त में पूरी फजीहत के साथ 
उस धर्म के अनुयायी दो दलों में विभक्त दो जाते हैं। कुछ 
समय तक उन दोनों दलों में संघर्ष चलता है, तत्‌ पश्चात्‌ उन 
दलों में और भी मिन्न मिन्न मतमतान्तर और विभाग पैदा होते 
ह और थे आपस में लड़ने लगते हैं और इस प्रकार कुछ 
शताब्दियों तक लड़ मगड़ कर या तो वे अपने अस्तित्र फो खो 
बैठते हैं. या जीवन मृतकद्शा में रद्द कर दिन व्यतीत करते हैं । 
5परोक्त का सारा कथन फिसी एक धर्म को लक्ष्य करके 
नहीं कहा गया है प्रत्युत प्रत्येक धर्म में किसी न किसी दिन ऐसा 
हृश्य अवश्य दिखलाई पड़ता है । ससार के सभी मद्दान्‌ धर्मो 
में इस प्रकार के अबसर आये हैं इस बात फा साप्ती 
इतिहास है । 
जैन-धर्म के इतिहास में भी ये सब धातें बिल्कुल ठीक 
उनरती हुई दिखाई देती हैं । प्रारम्भ में प्राद्षण लोगों के अना- 
चार्गें सु समाज में जो अत्याचार भारम्भ हो रहे थे उनका प्रति- 
छार जैन-घर्म ने किया । भगवान्‌ महावीर ने इन अत्याचारों के 
प्रति घुलन्द आवाज उठाफर समाज मे शान्ति की स्थापना की । 
टसऊ पश्चात्‌ उन्होंने संसार को उदार जैन-धर्म का सन्देश 
दिया । भगवान्‌ मद्दवीर के निवाण के पश्चान्‌ सुधर्माचार्य्य के 
हाथ में जैन-घर्म की वागढोर आई इन्होंने भी बढ़ी दी योग्यता 
से इसका संचालन किया । इनके समय में मी इनके ज्यक्तिगत 
प्रभाव से समाज में किसी प्रकार की विशृंखला पैदा न हुई । 
सुघमाचास्ये के पत्थात्‌ जम्बूखामी के द्वाथ जैन-धर्म की बागढोर 
गई इन्होंने भी बहुत सावधानी के साथ इसका संभालन किया। 
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यहाँ तक तो जैन-घर्म का इतिहास पूरी दीप्ति के साथ चमकता 
हुआ नज़र आता है पर इसके पश्चात्‌ ही उसके इतिहास में 
विश्वंखला पैदा होती हुई चृष्टिगोचर होती है । जम्वूस्वामी के 
पश्चात्‌ ही किसी सुयोग्य नेता के न मिलने से धम की बागडोर 
साधारण आदमियो के हाथ में पड़ी । तभी से इसमें विः/खला 
का प्रादुर्भाव होता हुआ नज़र आता है। इस स्वाभाविक 
विश्खला में प्रकृति के कोप ने और भी अधिक सहायता प्रदान 
की और फल खरूप ऊपर लेखानुसार इस पवित्र और उदार 
धर्म के श्वेताम्वर और दिगम्वर दो डुकड़े हो गये । 

अब लोग उन्न सब भद्दातत्रों को भूल कर उन्हीं तत्वो को 
पकड़ कर बैठ गये जहाँ पर इन दोनों का सत भेद होता था । 
एक साधु यदि नप्न रहकर अपनी तपश्चय्यो को उम्र करने का 
प्रथन्ष करता तो श्वेताम्बरियों की दृष्टि में वह मुक्ति का पाच ही नहीं 
हो सकता था क्‍योंकि वह तो “जिनकरपी” है और “जिनकलपी” 
को मोक्ष है ही नहीं, इसी प्रकार यदि कोई साधु एक अधो 
बस्तर पहनकर तपश्चय्यों करता तो दिगम्बरियों की दृष्टि से वह 
मुक्ति का हक खो बैठता था क्योंकि वह “परिमही” है. और 
परिप्रह को छोड़े घिना सुक्ति नहीं हो सकती । इस प्रकार अने- 
कान्तवाद और अपेक्षाबाद का समर्थन करने वाले ये लोग सन 
महानृतत्वों को भूल कर शखथं एकान्तवादी हो गये । जिस जाति 
का पतन होने वाला होता है वह इसी प्रकार महान तलत्तों को 
भूल कर व्यवहार को ही धर्म का स्वेस्त सममने लगती है । 

पतन अपनी इतनी दही सीमा पर जाकर न रह गया। 
खाथ का कीड़ा जहाँ किसी छिद्र से घुसा कि फिर वह अपना 
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चहुत विस्तार कर लेता है । जैन समाज के केवल यही दो 
डुकड़े होकर न रह गये । आगे जाकर इन सम्प्रादायों की गिनती 
ओऔर भी बढ़ने लगी । श्वेताम्बरियो मे भी परस्पर मतभेद होने 
लगा, इधर दिगम्बरी भी इससे शून्य न रहे कुछ ही समय 
पश्चात्‌ इन दोनों श्रेणियों में भी कई उपश्रेणियाँ दृष्टिगोचर 
होने लगी । इनका सत्तिप्त विवरण इस प्रकार है :--- 

( १ ) वीर संवत्‌ ८८२ में श्रेताम्बरी लोगो में चैत्यवासी 
नामक दलकी उत्पत्ति हुई । 

(२ ) वीरात्‌ ८८६ में उनमें “ब्रह्मह्ौपिक” नामक नवीन 
सप्रदाय का प्रारम्भ हुआ | 

(३ ) वीरात्‌ १४६४ में “वटगच्छ” को स्थापना हुई । 

(४ ) विक्रम सं० ११३९ सें षद्कल्याणकवाद नामक 
नवीन मत की स्थापना हुई | 

(५) विक्रम सं० १२०४ में खरतर समप्रदाय का 
आरम्भ हुआ । 

(६ ) विक्रम सं० १२२३ से आंचलिक मत का आवधि- 
प्कार हुआ | 

(७ ) विक्रम सं० १२३६ में साथपौर्िमियक का 
प्रारम्भ हुआ | 

(८ ) विक्रम सं० १२०० में आगमिक मत का 
आरम्भ हुआ । 

(९ ) विक्रम सं> १२८० से तपागच्छ को नींव पड़ी । 

( १० ) विक्रम सं० १००८ में रूँका गच्छ की खापना 
और १५३३ में उसके साधु संग को स्थापना हुई । 
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हा हकृणााई 

(११ ) विक्रम संवत्‌ १५६२ में कट्ुकमत की स्थापना हुई । 

(१२ ) विक्रम संवत्त्‌ १५७० सें वीजा मत का आरम्भ हुआ। 

( १३ ) विक्रम!१५७२ में पाश्चेचन्द्र सूरि ने अपने पक्त 
की स्थापना विरम गाँव सें की । 

उसके पश्चात्‌ इसी वृक्ष से से स्थानकवासी, तेरापंथी, 
भीखम पंथी, तीन थोई वाले, विधि पक्ती आदि कई शाखाएँ 
तथा चौथ पंचमी का झगढ़ा, अधिक मास का झगड़ा, चौदस 
पूर्णिमा का झगड़ा, उपधान का झगड़ा, श्रावक प्रतिष्ठा कर 
सकता है या नहीं इस विषय का मंगढ़ा, आदि कई मगढ़े 
निकले और मजा यह कि इन सबो की पुष्टि करनेवाले कई 
प्रंथ-रत्न भी हमारे साहित्य मे (दृष्टिगोचर होने लगे, और ये 
सब लोग आपस मे बुरी तरह लड़ने लगे । 

इधर दिगिम्बरियों में भी मतमतान्तरों का बढ़ना आरम्भ 
हुआ । द्राविड़ संघ, व्यापनीय संघ, काष्ठासंघ, साथुर संघ, 
भिल्लक संघ, तेरा पंथ, वीस पंथ, तारण पंथ, भद्वारक प्रथा 
वगैरह अनेक मतमतान्तर इनमें भी प्रचलित होकर आपस 
में लड़ने लगे । 

इन सब बातों का फल यह हुआ कि, चरित्र और आचार 
के उज्नलरूप जो हमारी आत्मा का पविकास करते थे इस मत- 
भेद के फोहरे में विलीन हो गये । हमारी सारी शक्तियाँ-दमारी 
सब भावनाएँ आचार ओर तत्लज्ञान के मार्ग को छोड़ कर 
इस तूतू मैंमें में आगई। घर्म एक निवोह का साधन बन गया । 
यहाँ तक कि इस मतभेद के वायुमएडल से धामिक साधु भी 
+ बचे। बढिकि यह कहना भी अलुबयुक्त न होगा कि कुछ 
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कलह-प्रिय और संकोण हृदय साधुओं ही के प्रताप से इन मत 
मतान्तरों की उत्पत्ति और उनका प्रचार हुआ | 

इन सतभेदों का जो भयंकर परिणाम हमारे धर्म और 
समाज पर हुआ और वतंमान में हो रहा है वद्द हमारी आँखों 
के सम्मुख उपस्थित है । कुछ पाठक हम पर अवश्य इस बात 
का आरोप करेंगे कि भगवान्‌ महावीर का जीवन-चरित्र लिखने- 
वाल फो इन सव झगड़े बखेड़ों से क्या मतलब है ? उसे तो 
जीवन चरित्र लिखकर अपना काय्य समाप्त कर देना चाहिए, 
पर लेखक का मत इससे कुछ भिन्न है। लेखक अपना कतंठ्य सममता 
है कि महावीर का जीवन लिखते हुए वह उनके पवित्र सिद्धान्तों 
से पाठकों को परिचित करे, और उनके पवित्र नाम की आड़ 
में समाज के अन्तर्गत जो अनाचार और अत्याचार हो रहे हैं 
उनसे पाठकों को परिचित करे। 

भगवान्‌ महावीर के पविन्न नाम की आड़ सें आज समाज 
के अन्तर्गत कौन सा दुष्कृत्य नहीं हो रहा है। हम लोग अपने 
सनभेद को भगवान्‌ महावोर के पवित्र नाम के नीचे रखकर 
उसका प्रचार करते हैं । हम लोग भगवान्‌ महावीर को अपनी 
जायदाद-अपनी सम्पत्ति की तरह समझ कर दूसरों से वह हक 
छीन लेने को कोशिश कर रहे हैं, हम लोग अपने मत-भेद को 
सर्वज्ञ कथित वतला कर दुनिया में सवेन्नल की हँसी उड़वा 
रहे हैं, यहाँ तक की हम लोग अपने तीर्थकरों की मूत्तियों के 
लिए न्याय के रड् मंच पर जाकर अपना हक साबित करने 
के लिए लाखों रुपयों का पानी कर देते हैं। कहाँ तो हमारा 
उदार पवित्र धरम और कहां ये हेयटश्य ! हा! भगवान्‌ महावीर !!! 
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धर्म के लिये टए्टा मचानेवालों-और घर्मपर अपना हक 
सावित करनेवालों को यद समझ रखना चाहिये कि घम किसी 
की मौरूसी जायदाद या सम्पत्ति नहीं है, यह तो वह व्व्विव्यापी 
पदाथ है जिसे प्रत्येक व्यक्ति घारण करके आत्म-कल्याण कर 
सकता है | धर्म का एक निमश्नित खरूप आज तक उछुनिया में 
कही आविष्कृत नहीं हुआ और न भविष्य में ही होने की आशा 
है। हमेशा अपेक्षाकृत दृष्टि ही से इसको नोग धारण करते 
आये हैं । यह कभी हो नहीं सकता कि सभी लोगों की मनों- 
चृत्तियाँ एक सी हो जांय और सब एक निश्चित खरूप को 
अद्जीकार कर लें। खय॑ं भगवान्‌ सहावीर के शिषप्यों में भी यत्र 
तत्र यह मत-भेद्‌ पाया जाता था। मत-भेढ का होना बुरा 
नहीं है प्रत्येक व्यक्ति को इस वात का प्राकृतिक अधिकार है 
कि वह अपने मतानुसार घोचरण करे, इस अधिकार पर 
आज्षेप करने का किसी को अधिकार नहीं । पर अपने मत के 
लिए इस प्रकार हठ और दुराग्रह करना कि नहीं सेरा दी 
मत सत्य है, इसी को भगवान्‌ महावीर ने कहा है, यही सर्वेज्ञ 
कथित है और इसी से मोक्ष मिल सकता है-स्वेथा अनुचित, 
घातक और समाज का नाशक है। दिगम्वरी यदि नम्नता को 
पसन्द करे ओर यदि वे नग्न-साधु एवं नप्त सूत्ति की उपासना 
करे तो ऐसा करने का उन्हें अधिकार है, अपने सिद्धान्तों के 
अनुसार धर्मोचरण करने का उन्हें पूरा हक है, इसके लिये 
अेताम्वरियो का यद कहना कि नहीं, कपड़ा पहने बिना मुक्ति 
हो दी नहीं सकती, या दिगस्वरी सोक्ष के अधिकारी नहीं हो 
“सकते सर्वथा अनीचित्य पूर्णो है। इसी प्रकार यदि श्रेताम्वरी- 
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लोग अधो-व्न से युक्त मूत्ति और साधु को पसन्द करते हैं 
तो ऐसा करने का उन्हें अधिकार दै' इसके लिए दिगम्बरों का 
यह कहना है कि नहीं, मोक्ष तो दिगम्बरल में ही है श्वेतास्वरी 
भोक्ष पा ही नहीं सकते सर्वथा अह्ुुचित है | इसी हठ, टुराग्रह, 
से हमारी जाति इतनी पतित हुईं और हो रही है। और इस पर 
छुर यह कि हम इस हठ और दुराग्रह के पीछे कट महावीर 
का नाम लगा देते हैं । श्वेताम्वरी उनकी मूर्ति बना कर उनको 
लंगोट पहला देते हैं एवं आँखे, केशर, चन्दन लगा कर अपनी 
सम्पत्ति वना लेते हैं और द्गिम्वरी उनकी नम्न-मूत्ति बना कर 
उन्हे अपनी जायदाद समम लेते हैं । यदि मूत्ति नप्न हुईं तो 
फिर वह महावीर ही की क्यों नहों श्रेताम्बरी कभी उसकी 
पूजा न करेंगे और इसी प्रकार केशर चन्दन युक्त मूर्ति को 
दिगस्वरी भी नमस्कार न करेंगे। मगवान्‌ महावीर के इन अलुया- 
यियों से भगवान्‌ “महावीर के नामकी कितनी ढुगेति हो रही 
है। यदि आज भगवान्‌ महावीर द्वोते तो न मालूम श्रेताम्बरी 
उन्हे जवदंस्ती लंगोट पहनवाते या दिंगम्बरी उनकी लगोटी 
को जवदंस्तो छीन लेते !! पर वे महात्मा इस पशञ्चम काल की 
पापसय भूमि में आने द्वी क्यो लगे ९ 

इन सूत्तियों के पीछे आज हम लोगों का जितना कलह 
बढ़ रहा है, जितनी सम्पत्ति घूल धानी हो रही है,जितनी शक्तियाँ 
खचे हो रही हैं उनका कोई हिसाब नहीं। इस कलह के अगु- 
आओ को कोट मे जाने के पूे जरा यह सोच लेना चाहिए कि 
जैनधर्म जड़वादी नहीं है और न वह मूत्तियों को सचेतन 
“पदार्थ सममता है । मूत्तियों की स्थापना डी इसलिए हुई है कि 
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हम अपने पूज्य तीर्थंकरों की स्मृति की रक्ना कर सके, हम उन 
मूत्तियों को देखकर हृदय की कलछुपित वृत्तियों को निकाल सकें, 
ओर उन सू्तियों के द्वारा हम ध्यान की पद्धति सीख कर, 
निविकार होना सीखें । इसके सिवाय मूत्ति रखने का या उसकी 
पूजा करते का कोई दूसरा उद्देश्य नही है | इन मूत्तियों के लिए 
लड़ना और इन्हीं को अपना सर्वेस्ख सिद्ध करना, अर्थात्‌ अपने 
आप को जड़वादी सिद्ध करना है। इन मूत्तियों के पीछे हस 
अपने तीथेकरों तक को भूल गये हैं। कहाँ तो ये तीथ हमारी 
आत्मा को पवित्न बनाने के कारण होने चाहिए थे और कहाँ ये 
हमारे रागद्वेष को बढ़ाने के कारण हो रहे हैं । मूत्तिपूजा के 
वास्तविक उद्देश्य को भूल हम इन्हीं जड़मूर्तियों को अपना स्वस्थ 
सममने लग गये हैं और इनके पीछे हम अपने लाखों सचेतन 
भाइयों की एवं अपनो निज की अआत्मा की अशान्ति का कारण 
वना रहे हैं, जो कि एक भयद्धर हिंसा है। याद रखिए, इन 
मृत्तियों पर कोट के द्वारा अपना अधिकार साचित करवा के 
हम अपनी आत्मिक उन्नति नहीं कर सकते--याद रखिए इन 
मूत्तियो पर केशर, चन्दन, लगा कर या बिल्कुल द्गिम्वर रखकर 
भी हस मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकते--याद रखिए, जड़वादियों की 
तरह इन मूत्तियों को अपना स्वेस्व समझ लेने पर भी हम 
अपना उद्धार नहीं कर सकते और निम्वय याद रखिए कि लाखों 
रुपये का पानी कर आने 'तिपक्षिप्रों को नी भ दिखलाने पर. 
भीहसस जैनी नहीं ; सकते-।हावीर के श्रुयायी नहीं 
कहला सकत । | आत्मिक उन्नति करना और सर्॑जैन कहलाना 
दूसरी , तु और ठीथे। के लिए कोर्टों में चदना दूसरो बात 
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है । थे दोनों बातें एक दूसरे के इतनी विरुद्ध है कि एक की मौजू- 
ठगी में दूसरी रह ही नहीं सकती । इन्हीं पारस्परिक मंगड़ों के 
कारण हस अपने सब असली सिद्धान्तों को भूल गये हैं, इसी 
दुराप्रह और हृठवाठिता के कारण हमने भौतिकता के फेर से 
पडकर आध्यात्मिकता को तिलांजलि दे दी है। इसी मत्तभेद के 
कारण हम जैनघर्म के उदार और विश्वव्यापी सिद्धान्तों से बहुत 
दूर जा पड़े हैं । यदि आज ऊछिसी जैनी से पूछा जाय कि भाई 
म्याह्गद क्‍या हैं, अनेकान्त दर्शन की रचना किन सिद्धान्तों पर 
की गई है, जैनियों का अद्दिसातल किन आधारो पर अवलम्बित 
है तो सिवाय चुप के कुछ उत्तर नहीं मिल सकता । मिले कहाँ 
से, एक तो समाज का अधिकांश पैसा मुकददमेवाजी में ख्च हो 
जाता है, रहा सहा प्रतिष्ठा और नवीन मन्दिरों की योजना में 
उठ जाता है। सादित्य और शिक्षा की ओर किसी का ध्यान 
नहीं है, ध्यान हो कहां से लड़ाई मगड़ों से अवकाश मिले तब 
ते । हमारी सब शक्तियां इसी ओर खर्च हो रही हैं । यहाँ तक 
कि इनके फेर में पडकर हम सचे जैनल को भूल गये हैं। 
मुकदमेवाजी और मतभेद के पक्तपाती प्रत्येक जेनवन्धु फो 
भगवान्‌ महावीर के पवित्र जीवनचरित का अध्ययन करना 
चाहिए । उसे देखना चाहिए कि इन मंगढ़ों में और 
सहावीर के जीवन की पविन्नता में कितना अन्तर है १ 
भगवान्‌ महावीर कभी हृठ और दुराग्रह के अनुमोदक नहीं 
रहे, फिर हम उनके अनुयायी होकर क्‍यों हठ और दुराग्रह के 
फेर में पड़ रहे हैं। यदि यद्दी पैसा जो मुकदमेवाजी में खर्चे 
होता है महावीर के सिद्धान्तों का प्रचार करने में लगाया जाय 
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तो उससे कितना उपकार हो सकता है ? यदि इसी पैसे से हम 
हमारे बच्चों के लिए विद्यालय, बीमारों के लिए औषधालय, 
ओर अनाथों के लिए भोजन-ग्ृह खुलवावें तो कितना बड़ा 
पुण्य और लाभ हो सकता है। जो पैसा जड़मूत्तियों के लिए 
चरबाद हो रहा है वही यदि सचेतन भ्राणियो के लिए व्यय 
किया जाय तो कितना लाभ हो सकता है । 

यदि हम चाहते हैं कि भगवान्‌ महावीर के सिद्धान्तो का 
चर २ प्रचार हो यदि हम चादते हैं कि हम सच्चे जेनध्स के 
अनुयायी बनकर अपनी आत्मिक उन्नति करें, यदि हस चाहते 
हैं कि संसार हमें जीवित जातियों में गिने और हमारी इज्जत 
करे, और यददि हम इहलौकिक शान्ति के साथ परलोकिक सुख 
भी प्राप्त करना चाहते हैं तो इस दुरामह और हठवादिता को 
छोड़कर महावीर के सच्चे अनुयायी बनें। 

जबतक हमारे हृदय मे खाथ, घृणा, राग, हेष, और वन्धु- 
विद्रोह के स्थान पर परमाथे, प्रेम, बन्धुल् और सहानुभूति की 
भावनाएँ उदित न होंगी, जबतक हम जड़ के लिये चेतन का 
ओर छिलके के लिए सीगी का अपमान करते रहेंगे तबतक न 
जैनघम का, न जैनजाति का और न हमारा ही लौकिक और 
'परलोीकिक हित हो सकता है । 

जिस समय जातियों की पतनावस्था का आरसभ्म होता है 
उस समय वे अपने महात्माओं के बतलाए हुए मार्ग को भूल 
जाती हैं--बे धर्म की असलियत को छोड़ कर नकलियत पीछे 
लड़ने लग जाती है । और इस प्रकार अपने संगठन को बिखेर 
कर तीन तेरह हो जातो है। जैनजाति का अधघ:पात अपनी 
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ब्च्व्ल्लान्क 
पूर्णता को पहुँच गया है, हम लोग जातीयल और मनुष्यत् 
की भावनाओं को भूलकर अपनी जाति का तीन तेरह कर 
चुके हैं । अब यदि हमें अपनी म्रत-प्राय जाति को पुन. सजीवित 
करना है--यदि हमें जैनजाति के इस शीत्रगामी हास को 
रोकना है तो हमारा कत्तेन्य है कि पारस्परिक ठप की भावनाओं 
को भूलकर, उधार धर्म को तिलांजलि दे नगद धर्म को प्रहण 
करें, और भगवान्‌ महावीर के सच्चे अज्ुुयायी कहलाने का 
गौरव प्राप्त करें । 
र्‌ 


जेनथर्म पर अजैन विद्वानों की सम्मतियां 
[ १ 


श्रीयुत डाक्टर सत्तीशचन्द्र विद्यामृषण एम. ए. पी. एच. 
डी एफ. आई. आर. एस. सिद्धान्त महोद्धि प्रिंसपिल सस्क्ृत 
कालिज कलकत्ता । 

आपने २६ दिसम्बर सनू १९२३ को काशी ( बनारस ) 
नगर में जैन-धर्म के विपय में व्याख्यान दिया उसके सार रूप 
कुछ वाक्य उद्धृत करते हैं । 

जैन साधु. . ... »«»००«क प्रशंसनीय जीवन व्यतीत करने 
के द्वारा पूणे रीति से ब्रत, नियम और इन्द्रिय संयम का 
पालन करता हुआ, जगत के सम्मुख आत्म संयम का एक बड़ा 
ही उत्तम आदशो प्रस्तुत करता है। प्राकत भाषा अपने सम्पूरो 
मधुमय सौन्दर्य को लिये हुए जैनियों की रचना में ही प्रकट 
घटी गांठ हे । 
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बा करन 
[२] 

श्रीयुत महामहोपाध्याय सत्य सम्प्रदायाचाण्य सवोन्तर 
पं० खामी रामसिश्रजी शास्त्री भूतपूर्व प्रोफेसर संस्कृत [कालेज 
चनारस । 

आपने मितती पौप शुक्ला १ सम्बत्‌ १९६२ को काशीनगर 
में व्याख्यांन दिया उसमें के कुछ वाक्य उद्धृत करते हैं । 

( १ ) ज्ञान, वैराग्य, शान्ति, क्षन्ति, अद्म्भ, असीग्य्यों, 
अक्रोध, आमात्सय, अलोछु पता, शम, दम, अहिसा सामहृष्टि 
इत्यादि गुणों में एक एक गुण ऐसा है कि जहाँ वह पाया जाय 
वहां पर बुद्धिमान्‌ पूजा करने लगते हैं। तब तो जहां ये (अथोत्‌ 
जेनों मे) पूर्वोक्त सव गुण निरतिशय सीम होकर विराजमान 
हैं उत्तकी पूजा न करता अथवा ऐसे गुण पूजकों की पूजा में 
वाघा डालना क्‍या इन्सानियत का काय है । 

(२) में आपको कहां तक कहूँ, वड़े बड़े नामी आचायों 
ने अपने भनन्‍्धो में जो जैन मत खण्डन किया है वह ऐसा किया 
है जिसे देखसुन कर हँसी आती है । 

. (३) स्याह्द का यद्द ( जैनवर्म ) अभेय्य किला है उसके 
अन्दर वादी प्रतिवादियों के मायामय गोले नहीं प्रवेश कर 
सकते । 


(४ ) सज्वनों एक दिन बह था ,कि जैन सम्प्रदाय के 
आचायाकी हँूँकार से दूसों दिशाएं गूंज उठती थीं । 


(५ ) जैन मत तब से प्रचलित हुआ है जब से ससार या 
सृष्टि का आरम्म हुआ | 
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(६ ) मुझे इसमें किसी प्रकार का उज्ज नहीं है कि जैन 

दर्शन वेदान्तादि दरशनों से पूर्व का है । 
(३) 

भारत भूमि के तिलक, पुरुष शिरोमणी इतिहासज्ञ, मान- 
नीय पं० (वाल गद्गाधर तिलक के ३० नवम्बर सन्‌ १९०४ 
को बढ़ोदा नगर में दिये हुए व्याख्यान से उद्धत कुछ वाक्य । 

(१ ) श्रोमानू महाराज गायकवाड़ ( बड़ोदा नरेश ) ने 

पहले दिन कॉन्फ्रेस मे जिस प्रकार कहा था उसी प्रकार 'अहिसा 
परमोंधम! इस उदार सिद्धान्त ने ब्राह्मण घर्म पर चिरस्मरणीय 
छाप मारी है। पूर्वकाल में यज्ञ के लिये असंख्य पशु दिसा 
होती थी इसके प्रमाण मेघदूत काव्य आदि अनेक प्रन्थो से 
मिलते हैं. ..इस घोर दिंसा का म्राह्मण धर्म से बिदाई लेजाने 
का श्रेय ( पुण्य ) जैन धर्म के हिस्से में है । 

(२ ) ब्राक्षण धर्म को जैन धमम दी ने अहिंसा धर्म चनाया। 

(३ ) ब्राह्मण व हिन्दू घम में जैन धर्म के ही प्रताप से 
मांस भक्षण व मदिरापान बन्द हो गया । 

(४ ) त्राक्षण धर्म पर जो जैन धर्म ने अक्लुण्ण छाप- 
भारी है उसका यश जैन धमं दी के योग्य है। जैन धर्म मे 
अहिंसा का सिद्धान्त प्रारम्भ से है, और इस तत्व को सममने 
की श्रुटि के कारण बौद्ध धर्म अपने अनुयायी चीनियों के रूप मे 
सर्व भक्ती दो गया है । 

(५ ) पू्े काल में अनेक ्राक्षण जैन परिडत जेन धर्म 
के घुरन्धर विद्वान दो गये हैं। 
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शक अत (20774 


( ६ ) ब्राह्मण धर्म जैन धर्म से मिलता हुआ है इस कारण 
टिक रहा है । बौद्ध धर्म जैन घर्म से विशेष अमिल होन के 
कारण हिन्दुस्थान से नाम शेष द्वो गया । 

(७ ) जैन घर्म तथा ब्राह्मण धर्म का पीछे से इतना निकट 
सम्बन्ध हुआ है कि ज्योतिष शास्त्री भास्कराचाये ने अपने अन्ध 
में ज्ञान दर्श और चारित्र ( जैन शासत्र विहित रक्नत्रय धर्म ) 
को धर्म के तत्व बतलाये हैं । 

केशरी पत्र १३ दिसम्बर सन्‌ १९०४ में भी आपने जैन 
धम के विपय में यह सम्मति दी है । 

ग्रन्थों तथा समाजिक व्याख्यानों से जाना जाता है फ्ि 
जैन धम अनादि है यह विषय निविवाद तथा मत भेद रहित है । 
छुतरां इस विषय में इतिहास के दृढ़ सबूत हैं. और निदान इग्ी 
सनू से ५२६ वर्ष पहले का तो जैन धम सिद्ध है द्वी। महावीर 
खामी जैन धम को पुनः प्रकाश में लाए इस बात फो आज 
२४०० वर्ष व्यतीत हो चुके है बौद्ध धर्म की स्थापना के पहले 
जैन धर्म फेल रहा था यह वात विश्वास करने योग्य है । चौबीस 
तीथेकरों मे महावीर खासी अन्तिम तीर्थंकर थे, इससे भी जैन 
धर्म की प्राचीनता जानी जाती है। बौद्ध धर्म पीछे से हुआ यह्‌ 
बात निमग्वित है । 

(४) 

पेरिस ( फ्रांस की राजधानी ) के डाक्टर ए. गिरनाट ने 
अपने पत्र ता० ३-१२-११ में लिखा है कि सनुष्यो की तरकी 
के लिये जैन धर्म का चरित्र बहुत लाभकारी है. यद्द धर्स बहुत 
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ही असली, खतत्त्र, सादा, बहुत मूल्यवान तथा न्राह्मणों के 
मतों से मिन्न है तथा यह बौद्ध के समान नास्तिक नहीं है । 


(५) 


जर्मनी के डाक्टर जोहज्ेस हटेल ता० १७-६-१९०८ के 
पत्र में कहते हैं कि में अपने देशवासियों को दिखाऊंगा कि 
कैसे उत्तम नियम और उँचे विचार जैन-धर्म और जैन आचायों 
में हैं । जैनो का सादित्य घौद्धों से बहुत बढ़ कर है और ज्यों २ 
मैं जैन-धर्म और उसके साहित्य को सममता हूँ त्यों २ में 
उनको अधिक पसन्द करता हूँ । 

जैन दितैपी भाग ५-अद्भु ५-६-७ में मि० जोहन्नेस हटल 
जरमनी की चिट्ठी का भाव छपा है उसमें से कुछ वाक्य उद्धृत । 

(१ ) जैन-धर्म में व्याप्यमान हुए सुदृढ़ नीति प्रामाणि- 
कता के मूल तत्न, शील और सर्व प्राणियों पर श्रेम रखना इन 
शुणों की में बहुत प्रशंसा करता हूँ । 

जैन-पुस्तकों में जिस अ्िसा धर्म को शिक्षा दी है उसे में 
यथाथे में ःछाघनीय सममता हूँ। 

( ३ ) गरीब प्राणियों का दुःख कमर करने के लिए जमेनी 
में ऐसी बहुत सी संख्याएँ अव निकली हें ( परन्तु जैन-धर्म यद्द 
कार्य दजारों वर्षों से करता है ) । 

(४) ईसाई धरम में कटद्दा है कि “अपने प्यारे लोगों पर 
ओऔर अपने शद्ुओं पर भी प्यार करना चाहिये” परन्तु यूरोप से 
यह प्रेम का तत्व संपूर्ण जाति के प्राणियों की और विस्टृत 
नहीं हुआ । 

डे 
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नच््ल्ज्न 
(६) 
अन्यमतघारो मि० कन्नुलालजी जोधपुर की , सम्मति । 
( देखा .6 ''॥९०४०7०४३5५+ माह दिसम्बर सन्‌ १९०४ 
व जनवरी सन्‌ १९०५) 
जैन-धर्म एक ऐसा प्राचीन धर्म हैं कि जिसकी उत्पत्ति तथा 
इतिहास का पता लगाना एक बहुत ही दुलभ चात है । इत्यादि 
(७) 
मि० आधे जे० ए० डवाई मिशनरी की सम्मति:-- 
(06६९०॥9७0०09 0 0 ार ट्ाद्वाइटाटा ग्राधगरगरश्ा5 न्षत 


ए९7४५0775 0॥8 9९0776 0 [9043 890 ० 67 उघ5- 
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इस नाम की पुस्तक मे जो सन्‌ १८१७ में लंडन भें छपी 
है अपने वहुत बड़े व्याख्यान मे लिखा है कि:--निःसन्देह जेन- 
धर्म ही प्रथ्वी पर एक सच्चा धर्म है, और यद्दी मनुष्य मात्र का 
आदि धर्म है। आदेखर कोर्छ जेनियों से बहुत प्राचीन 
और प्रसिद्ध पुरुष जेनियों के २४ तीथकरो सें सबसे पहले हुए 
हैं. एसा कहा है । 

(८) 

श्रीयुत चरदाकान्त झुख्योपाध्याय एम० ए० बंगला, श्रीयुद 
नाथूराम प्रेमी द्वारा अनुवादित हिन्दी लेख से उद्धृत छुछ वाक्य। 

(१) जन निरासिष सोजी (सांस त्यागी) क्षत्रियों का 
धम है। 





# आदिश्वर को जेनी लोग ऋषभदेव जी कहते हैं । 
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(२ ) जैन-धर्म हिन्दू. से सर्वेथा खतंत्र है। उसकी शाखा 
या रूपान्तर नहीं है । मेक्समुलर का भी यही मत है । 

(३) पाश्वनाथ जी जैन-घर्म के आदि प्रचारक नहीं थे 
परन्तु इसका प्रथम प्रचार रिपभदेवजी ने किया था। इसकी 
पुष्टी के प्रसाणो का अभाव नहीं है । 

(४ ) बौद्ध लोग महात्रीरजी को निम्नन्थों अथोत्‌ जैनियों 
का लायक मात्र कहते हैं, स्थापक नहीं कहते | जमेन डाक्टर 
जेकीबी का भी यही सत है । 

(५ ) जैन-घम ज्ञान और भाव को लिए हुए है और मोक्ष 
भी इसी पर निर्भर है । 

(९) 

रा० रा० वासुदेव गोविन्द आपटे बी० ए० इन्दौर निवासी 
के व्याख्यान से छुछ वाक्य उद्धृत । 

(१ ) आचीन काल में जेनियो ने उत्कृष्ट पराक्रम वा राज्य 
& भार का परिचालन फिया है। (२) जैन-धर्म मे अहिसा 
का तल अत्यन्त श्रेष्ठ है । (३ ) जैन-घसे में यतिधर्म अत्यन्त 
चत्कृष्ट है इसमें सन्देह नहीं। ( ४ ) जैनियों मे स्लियो को भी 
यति दीक्षा लेकर परोपकारी कृत्यों में जन्म व्यतीत करने की 
आज्ञा है यह सर्वोत्तष्ट है। (५ ) हमारे हाथ से जीव हिंसा 





# प्राचीन काल में चक्रवर्ती, महामण्डलीक, मण्डलीक आदि बड़े २ पदाषि- 
कारी जैन धर्मी हुए हैं। जनियों के परम पूज्य २४ सों तीर्थंकर भी सूर्यवशी चन्द्रदैशी 
आदि छत्रिय कुछोत्पन्न बढ़े बढ़े राज्याधिकारी हुए ,जिसकी साथी जनग्रथों तबा 
किसी २ अजेन शासकों व इतिद्दास अन्धों में भी मिलती छे । 
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न होने पावे इसके लिये जैनी जितने डरते हैँ इतने ब्रौद्ध नहीं 
डरते । वौद्ध धर्म देशों में मांसाहार अधिकता से जारी है। आप 
खत: हिंसा न करके दूसरे के द्वारा मारे हुए बकरे शआादि का 
मांस खाने में कुछ दृज नहीं ऐसे सुभीते का अहिंसा तत्व जो 
बौद्धों ने निकाला था वह जैनियों को सर्वथा स्वीकार नहीं है। 
(६) जेनियों की एक समय दिन्दुस्तान में बहुत उन्नतावत्या थी। 
घमम, नीति, राजकाय धुरन्धरता, शास्रदान समालोन्नति आदि 
बातों में उनका समाज इतर जनों से बहुत आगे था । 

संसार में अब क्या हो रहा हैं इस ओर हमारे जैन बन्धु 
लक्ष देकर चलेंगे तो वह महापद पुनः प्राप्त कर लेने में उन्हें 
अधिक श्रम नही पड़ेगा । 


(१० ) 
पूने खानदेश के कलेक्टर साहिब श्रीयुत आऑटोरोय फिल्ड 
साहिव ७ दिसस्वर सन्‌ १९१४ को पाचोरा में श्रीयुत वछराजजी 
रूपचन्दजी की तरफ से एक पाठशाला खोलने के समय आपने 
अपने व्याख्यान मे कहा कि-जेन जाति दया के लिये खास 
प्रसिद्ध है, और दया के लिये हजारों रुपया ख्चे करते हैं । 
जैनी पहले ज्ञत्री थे, यह उनके चेहरे व नाम से भी भो जाना 
जाता है। जैनी अधिक शान्तित्रिय हैं। 
( जेन दिवेच्छु पुस्तक १६ अछू ११ मे से ) 
- (११) 
मुहम्मद हाफिज सय्यद्‌ बी० ए०,एल०]टी०थियोसखोफिकल 
हाईस्कूल कानपुर लिखते हें :--“में जैन सिद्धान्त के सूक्ष्म 
तत्नों से गद्दरा प्रेम करता हूँ ।” 
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राय बहादुर पूनेन्दु नारायण सिंद एम०ए० वॉकीपुर लिखते 
हैं--जैनपर्म पढ़ने की मेरी द्वार्दिक इच्छा है क्योंकि में ख्याल 
करता हूँ कि व्यवहारिक योगाभ्यास के लिये यह खाहित्य सबसे 
प्राचीन (00९50 है । यह्द वेद की रीति रिवाजों से एथक्‌ है। 
इसमें हिन्दू धर्म से पूर्व की श्रात्मिक स्वतंत्रता विद्यमान है, 
जिसको परम पुरुषों ने अनुभव व प्रकाश किया है। यह समय 
है कि हम इसके विपय में अधिक जानें। 


( १३ ) 

महामद्दोपाध्याय पं० गंगानाथका एम० ए०७ डी० एल० 
एल० इलाह्ाबाद--“जब से मैने शंकराचार्य द्वारा जैन सिद्धास्त 
पर खंडन को पढ़ा है, तव से मुझे विश्वास हुआ कि इस 
सिद्धान्त में बहुत कुछ है जिसको वेदान्त के आचाये ने 
नहीं सममा, और ,जो कुछ अब तक में जेन-धर्म को जान 
सका हूँ उससे मेरा यह विश्वास दृढ़ हुआ है कि यदि वह जेन- 
धर्म को उसके 'असली भ्रन्थों से देखने का कष्ट उठाता तो 
उनको जैन-घर्म के विरोध करने की कोई बात नहीं मिलती । 


(१४ ) 
श्रीयुन्‌ नैपालचन्द राय अधिष्ठाता मरद्मचय्योश्रम शांति निकेतन 


बोलपुर--मुमको जैन तीथथकरों की शिक्षा पर अतिशय 
भक्ति है । 


(१५) - 
श्रीयुत्‌ एम० डी० पाण्डे, थियोसोफिकल सोसाइटी बना- 
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रस-मुमे जैन सिद्धान्त का वहुत शौक है, क्योकि कर्म सिद्धान्त 
फा इसमें सूक्ष्मता से वर्णन किया गया है । 

सम्मतियाँ न॑ं० १९ से १६ जैनमिन्न भाग १७ अछु १० दें 
से संग्रह की गई हैं । 


(१६ ) 

सुप्रसिद्ध श्रीयुत महात्मा शिवत्रतन्ाल वस्सेन, एम० ए० 
सम्पादक “साधु”, “सरस्वती भण्डार”, “तलद्शी”, “सात्तेंड” 
“ल्क्ष्मीभण्डार,” “सन्त सन्देश” आदि उदू तथा नागरी 
मासिक पत्र; रचयिता विचार कल्पद्गम, ” “विवेक कल्पद्रम,” 
“त्रेदान्त कल्पद्ुम;” “कल्याण घमे,” “कबीरजीका बीजक” 
आदि अन्थ, तथा अनुवादक “विष्णु पुराणादि” । 

इन महात्मा महाजुभाव द्वारा सम्पादित “साधु” नामक 
उदूं सासिकपत्र के जनवरी सन्‌ १९११ के अंक से प्रकाशित 

महाजीर स्वामीका पवित्र जीवन” नामक लेख से उद्घृत कुछ 
वादय, जो न केवल श्री महावीर स्वामी के लिये किन्तु 
स्व जैनतीथकरों, जैनसुनियो तथा जैनमहात्माओ के सम्बन्ध से 
कहे गए हैं । 

(१) “गए दोनों जहान नजरसे गुजर तेरे हुल्ल का कोई 
बशर न मिला” । 

(२) यह जैनियों के आचाय्यंगुरू थे। पाकदिल, पाकख- 
याल, सुजस्सम-पाकीज्गी थे । हम इनके नाम पर, इनके काम 
पर ओर इनके वे नज़ीर नफ्सकुशी व रिआज़त की मिसालपर, 
जिस कदर नाज ( अभिसान ) करें बजा (योग्य ) है । 
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"चलना 

(३) हिन्दुओ ! अपने इन बुजुर्गों की इजत करना सीखो 
***“*'तुम इनके गुणों को देखो, उनकी पविन्न सूरतों का दशन 
करो, उनके भावों को प्यार की निगाह से देखो, वह धर्म कमे 
की कलकती हुई चमकती मूर्तियाँ हैं" **** “उत्तका दिलविशाल था, 
वह एक वेपायाकनार समन्द्र था जिसमें मनुष्य भेम को लहर जोर 
शोर से छठती रहती थी और सिफ मनुष्य ही क्यो उन्होंने संसार 
के प्राणीमात्र की भलाई के लिये सत्र का त्याग किया । जानदारो का 
खून वहना रोकने के लिये अपनी ज़िन्दगी का खून कर दिया | 
यह अहिंसा की परम ज्योतिवाली मूर्तियाँ हैं । 

ये दुनियाँ के जबरदस्त रिफामर, जबरदस्त उपकारी और 
बडे ऊँचे दर्ज के उपदेशक और प्रचारक गुजरे हैं । यह हमारी 
कौमी तवारोख (इतिहास) के फीमती [वहुमूल्य] रत्न हैं। तुम 
कहाँ और किन में ध्मात्मा श्राणियो की खोज करते हो इन्ही 
को देसो । इनसे बेहतर [उत्तम] साहवे कमाल तुमऊो और कहां 
मिलेंगे | इनमें त्याग था, इनमें वैराग्य था, इनमे धर्म का कमाल 
था, यह उन्सानी कमजोरियों से बहुत ही ऊँचे थे। इनका 
खिताव “जिन” है । जिन्दोंने मोहमाया को और सन और काया 
को जीत लिया था । यह तीर्थंकर हैं | इनमें बनावट नहीं थी, 
दिखावठ नहीं थी, जो वात थी साफ साफ थी । ये वह लासानी 
अनौपम] शखसीयतें हो शुजरी हैं। जिनको जिसमानी कम 
जोरियों, व ऐबों के छिपाने के लिये किसी जाहिरी पोशाक की 
जरूरत महसूस नहीं हुईं । क्योंकि उन्होने तप करके, जप करके, 
योग का साधन करके, अपने आप को भझुकम्मिल और पूर्ण 
बना लिया था' १$०७३०७४७४७७ ७ "इत्यादि इत्यादि २०७०७० ७ 90०५७ 
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श्रीयुत्‌ तुकाराम कृष्ण शमों लद॒दु बी० ए० पी० एच० डी० 
एस० आर० ए० एस० एम० ए० एस० बी० एम० जी० ओ० 
एस० प्रोफेसर संस्कृत शिलालेखादि के विषय के अध्यापक 
कीन्स कालेज बनारस । 


स्याद्बाद मद्माविद्यालय काशी के दशम वाषिकोत्सव पर दिये 
हुए व्याख्यान में से कुछ वाक्य उद्धृत । 

(१ ) सब से पहले इस भारतवर्ष में “रिपमदेवजी” नाम 
के महर्षि उत्पन्न हुए | वे दयावान भद्रपरिणानी, पहिले तीर्थंकर 
हुए जिन्होंने मिथ्यात्त अवस्था को देख कर “सम्यद्शन, 
सम्यग्ज्ञान और सम्यग्चारित्र रूपी मोक्ष शाख का उपदेश किया । 
बस यही जिन देन इस कल्प में हुआ । इसके पत्चात्‌ अजीत- 
नाथ से लेकर महावीर तक तेईस तीथंकर अपने अपने समय 
से अज्ञानी जीवो का मोह अंधकार नाश करते थे । 


[१९] 

साहित्य रत्न डाक्टर रवीन्द्रनाथ टागोर कहते हैं. कि महा- 
वीर ने डींडींग नाद से हिन्द में ऐसा सन्देश फैलाया किः--घर् 
यह मात्र सामाजिक रूढ़ि नहीं है परन्तु वास्तविक सत्य है, 
मोक्ष यह बाहरी क्रिया कांड पालने से नही मिलता, परन्तु सत्य- 
धर्म स्वरूप में आश्रय लेने से ही मिलता है। और घमे और 
मनुष्य में कोई स्थायी भेद नहीं रह सकता। कदते आश्चर्य पैदा 
होता है कि इस शिक्षा ने समाज के हृदय में जड़ करके बेठी 
हुईं भावनारूपी विन्नों को छरा से भेद दिये और देशः को वशी- 
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भूत कर लिया, इसके पश्चात्‌ बहुत समय तक इन क्षत्रिय उप- 
देशको के प्रभाव वल से ब्राह्मणों की सत्ता अभिभूत दो गई थी। 
(२०) 

टी० पी० कुप्पुखामी शार्ती एम. ए. असिसटेन्ट गवनमेंट 
म्युजियम तंजौर के एक अंग्रेजी लेख का अनुवाद “जैन द्वितैपी 
साग १० अंक २ में छापा है उसमें आपने वतलाया है किः--- 

(१ ) तीर्थंकर जिनसे जैनियों के विख्यात सिद्धान्तों का 
प्रचार हुआ है आये क्षत्रिय ये । 

(२ ) जैनी अवैदिक भारतीय-आय्यों का एक विभाग है। 

(२१) 

श्री खामी विरुपाक्ष वढियर धर्म भूषण” “परिढता वेद- ' 
तोथ” (विद्यानिधी? एम. ए. प्रोफेसर संस्कृत कालेज इन्दौर स्टेट। 
आपका “जैन घने सीमांसा” नाम का लेख चित्रमय जगत में 
छपा है उसे “जैन पथ प्रद्शंक' आगरा ने दीपावली के अंक में 
उद्धृत किया है उससे कुछ वाक्य उद्धृत । 

(१ ) ईंपों हेप के कारण धर्म प्रचार को रोकने वाली 
विपत्ति के रहते हुए जैन शासन कभी पराजित न द्वोकर सत्र 
विजयी ही द्वोता रद्ा है। इस प्रकार जिसका वर्णन है वह “अह- 
तदेव” साज्षात्‌ परमेश्वर (विष्णु) खरूप है इसके प्रमाण भी आये 
थ्रन्‍्थों में पाये जाते हैं । 

(२ ) उपरोक्त अद्दत परमेश्वर का वर्णन वेदों मे भी पाया 
जाता है । 

(३ ) एक बंगाली बैरिष्टर ने प्रेकटिकलपाथ” नामक प्रन्थ 
बनाया है। उसमें एक स्थान पर लिखा है कि रिपभदेव का नाती 


जी उन्‍्मनन 
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जप्प्यछामत+ 
गरीचि प्रकृतिवादी था, और वेद उसके तत्वाजुसार होने के 
फारण दी ऋगवेद आदि ग्रंथों की रुयाति उसीके ज्ञान द्वारां 
हुई है फलतः मरीचि ऋषी के स्तोत्र, वेद पुराण आदि ग्रन्था मे 
हैं और स्थान २ पर जैन तीथकरों का उल्लेख पाया जाता है, 
तो कोई कारण नहीं कि हम वैदिक काल में जेन धर्म का अस्तित्व 
नमानें। 

(४ ) सारांश यह है कि इन सब प्रमाणों से जैन धर्म का 
उल्लेख हिन्दुओं के पूज्य वेद मे भी मिलता है । 

(५ ) इस प्रकार वेदों मे जेन धर्म का अस्तित्न सिद्ध करने 
वाले बहुत से मन्त्र हैं । वेद्‌ के सिवाय अन्य अन्यो में भी जैन 
धर्म के प्रति सहानुभूति प्रकट करने वाले उल्लेख पाये जाते हैं । 
स्वामीजी ने इस लेख में वेद, शिव पुराणादि के कई स्थानों के 
मूल लोक देकर उस पर व्याख्या भी की है । 

पीछे से जब ब्राह्मण लोगों ने यज्ञ आदि मे बलिदान कर 
“सा हिंसात सब भूतानि” वाले बेद्‌ वाक्य पर हरताल फेर दी 
उस समय जैनियों ने उन्न हिंसामय यज्ञ योगादि का उच्छेद करना 
आरम्भ किया था बस तभी से त्राह्मणो के चित्त में जेनों के प्रति 
टह्वेष बढ़ने लगा, परन्तु फिर भी भागवतादि महापुराणो मे रिष- 
भदेव के विषय मे गौखयुक्त उल्लेख मिल रहा है | 

( २२ ) 

अम्बुजाक्ष सरकार एम. ए. बी. एल. लिखित “जैन दर्शन 
जैनधर्म ” जैनहितैषी भाग १२ अछू ९-१० में छुपा है उसमे के 
कुछ वाक्य । 

( १) यह अच्छी तरह प्रमाणित होचुका है कि जैन धर्से 
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वौद्ध घर्म की शाखा नहीं है | महावोर खामी जैन धर्म के ख्थापक 
नहीं हैं । उन्होंने केवल प्राचीन धर्म का प्रचार किया है। 

(२ ) जैन दर्शन में जीव तत्न की जैसी विस्तृत आलोचना 
है वैसी और किसी भी दरशन में नहीं है । 

(२३ ) 

हिन्दी सापा के सब श्रेष्ठ लेखक और धुरवर विद्वान प० 
श्रीमहावीरप्रमादजी दित्रेदी ने प्राचीन जैन लेख-सम्रह की समा- 
लोचना “सरखती” मे की है। उसमें से कुछ वाक्य ये हैं:--- 

(2) प्राचीन ढररें के हिन्दू धन्मोवलम्बी बड़े बडे शाखी तक 
अच भी नहीं जानते कि जैनियोका स्याद्वाद्‌ किस चिडिया का 
नाम है। धन्यवाद है जर्मनी और फ्रांस, इद्चलैण्ड के ऋुछ 
विद्यानुरागी विशेषत्ञों को जिनकी कृपा से इस धम्स के अनु- 
थाइयों के पीति कलाप की खोज और भारतवर्ष के साक्षर जैनो 
का ध्यान आकृष्ट हुआ । यदि ये विदेशी विद्वान्‌ जैनो के धर्म्म 
अन्धों आदि की आलोचना न करते यदि ये उनके कुछ प्रन्थो 
का प्रकाशन न करते और यदि ये जैनो के प्राचीन लेखो की 
महत्ता न प्रकट करते तो हम लोग शायद आज भी पूर्वचत ही 
शन्नान के अन्धकार में दी इचे रहते । 

भारतवर्प में जैन धर्म दी एक ऐसा घम्मे है. जिसके अनु- 
याई साधुओं ( मुनियों ) और आचायाँ में से अनेक जनो ने 
धम्मोपदेश के साथ दी साथ अपना समस्त जीवन ग्रन्थ-रचना 
झौर प्न्थ संग्रह मे ख् कर दिया है । 

(३ ) वीकानेर, जैसलमेर और पाटन आदि खानो 
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क्‍क पुस्तकों के गाड़ियों वस्ते अब भी सुरक्षित पाये 
जाते हैं। 

(४ ) श्रकबर इत्यादि मुगल बादशाहों से जैन धम्से की 
कितनी सहायता पहुँची, इसका भी उल्लेख कई में है । 

(५ ) जैनों के सैकड़ों प्राचीन लेखो का संग्रह सम्पादन 
ओर आलोचना विदेशी और कुछ खदेशी विद्वानों के द्वारा हो 
चुकी है । उनका अद्जरेजी अनुवाद भी अधिकांश में प्रकाशित 
दो गया है | 

(६ ) इन्डियन ऐन्टीकेरी, इपिप्राफिआ इन्डिका सरकारी 
गैजेटियरों और आकियालाजिकल रिपोर्टों तथा अन्य पुस्तकों में 
जैनों के कितने ही प्राचीन लेख प्रकाशित हो चुके हैं । बूलर, 
कोसेसकिर्टे विल्सन, हूल्टश, केलटर और कीलहाने आदि विदेशी 
पुरातलज्ञों ने बहुत से लेखों का उद्धार किया है | 

(७ ) पेरिस ( फ्रांस ) के एक फ्रेंच परिडत गेरिनाट ने 
अकेले ही १२९०७ ई० तक के कोई ८०० लेखो का संग्रह प्रका- 
शित किया है। तथापि हजारों लेख अभी ऐसे पड़े हुए हैं. जो 
प्रकाशित नहीं हुए । 

(२४ ) 

सौराष्ट्र प्रान्‍्व के भूतपूर्व पोलिटिकर्ल एजेन्ट मि० एच० 
डब्ल्यू० बहन साहिब का मुकाम जेतपुर युरोपियन गेस्ट तरीके 
पधारना हुआ, आपने जेतपुर विराजमान लींबड़ी सम्प्रदाय के 
महाराज श्री लबजी स्वामी जेठमल्जी स्वामी से भेट की | आपने 
महाराज श्री के साथ जैन रिलीजियन सम्बन्धी चचो पौन घरटे 
तक की आखीर में झापने जैन मुनियो के पारमाथिक जीवन 
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और त्याग घमम की योग्य प्रशंसा की और पीछे, से पत्र द्वारा 
अपना संतोप जाहिर किया इसमें घहुत तारोफ करने के साथ 
समयामांव से अघुरा विषय छोड़ना पड़ा इसका अफसोस 
जाहिर किया । 

जैन बतमान १४ जून १९१३ ई० से 

( २५ ) 

श्रीयुन्‌ डाक्टर जोली प्रोफेसर संस्कृत बजवर्ग यूनिवर्सिटी 
जमनी । 

जैन धर्म की उपयोगिता फो साथे रूप से पश्चिमीय विद्वानों 
को स्वीकार करना चाहिये । 

जैन मित्र १९ जुलाई १९२३ ई. से 
( २७ ) 

इन्डियन रिव्यू के अक्टोचर सन्‌ १९२० ६० के शरह्ठल में 
मदास प्रेसीडेन्सी फॉलेज के फिलोसोफी के प्रोफेसर मि० ए. 
चक्रवर्ती एम. ए, एल. टो, लिखित “जैन फिलोसोफी” 
नाम के अटिकल का गुजराती अनुवाद महद्यावीर पत्र के पौष 
शुद्ध १ संघपत्‌ २९४८ बोर संवत्‌ फे अंक में छुपा है उस में से 
कुछ वाक्य उद्धत एं-- 

(१) धर्म अने समाज की सुधारणा में जैन-धर्म बहु 
अगत्य नो भाग भज्जी शफे छेः कारण आ फाय॑ माटे ते उत्कृष्ट 
रौते लायक छे । 

(२ ) आचार पालन मां जैन-घधम घणो आगल बचे छे 
अने बीजा प्रचलित धर्मों ने तो ।सम्पूर्णतानु भान करावे छै कोई 
धर्म मात्र श्रद्धा ( भक्ती ) उपर तो कोई श्वान उपर अने कोई 
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प्यप्रछामय 
बली मात्र चारित्र उपरज भार मुके छै, परन्तु जैन-घर्म एश्नणे 
ना समन्वय अने सहयोगथीज आत्मा परमात्मा थाय छे एम 
स्पष्ट जणावे छै। 

(३ ) रिषभदेवजी आदि जिन “आदिश्वर”! भगवान्‌ 
ना नामे पण ओलखाय छे ऋग्यवेद नां सूकती मां तेमनो अहत 
तरीके उल्लेख थएलो छे जैनो तेमने श्रथम तीथकर माने छे. 

( ४ ) बीजा तीर्थकरो बधा क्षत्रियोज हता, 

( २९ ) 

श्रीयुत्‌ सी. घी. राजवाड़े, एम. ए. वी. एस. सी प्रोफेसर 
आफ पाली, बरोडा कालेज का एक लेख “जैन-घम्म हुं अध्ययन 
जेन साहित्य संशोधक पूना भाग १ अछ्छ ? में छपा है उसमे 
से छुछ वाक्य उद्धृत । 

(१ ) प्रोफेसर ,वेबर घुत्हर जेकोबवी द्वारनल भांडारकर 
ल्युयन राइस गेरीनोट वगैरा विद्वानोए जैन घना संवंधमां 
अतःकरण पूर्वक अथाग परिश्रम लेई अनेक महत्वनी शोत्नो प्रगट 
करेली छे । 

(२ ) जैन-धर्स पूवना धर्मों मां पोतानो स्वतंत्र. स्थान प्राप्त 
करतो जाय डे 

(३ ) जैन-धर्म ते मात्र जेनो नेज नहीं परंतु तेमना सिवाय 
- प्राश्चात्य संशोधनना प्रत्येक विद्यार्थी अने खास करीने जो पौवात्य 
देशो ना धर्मों ना तुलनात्मक अभ्यास मां (रस लेता होय तेमने 
तल्लीन करी नाके एवो रसिक विषय छेै 

( ३० ) 
डाक्टर 9, 07५0 80प्त१४०४७२, ?,.छ,.0, हा 
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एक लेख चुद्धिष्ट रिव्यु ना पुस्तक पक मां प्रगठ थयेला अदिसा 
अमने वनस्पति 'अद्दार शीपषक लेस का शुजराती अलुवाद जेंन 
साहित्य संशोधक अंक ४ में छपा छह उसमें से कुछ वाक्य उद्धृत। 

( १) अनियारे आस्तील धरावतां धर्मों मां जैन-धर्म एक 
एवो घर्म छे के जेमां अद्दिसा नो क्रम संपूर्ण छे अने जो शक्त्य 
तेटली दृटताथी सदा तन चलगी रफो छे । 

(२ ) आष्यण धर्म मां पण घण| लांवा समय पच्छी संन्या- 
सियो मारे आ सुक्ष्मतर शअर्दिसा विदित थई 'अने आंखरे वनस्पति 
आहार ना रूप मां ब्राह्मण धाति मां पण ते दाखील थई हती 
कारण ण०छे के जैनो ना धर्म तत्तोए जे लोक मत जीत्यो हृतो 
तेनी असर सजड रीते बधती जती हती, 

(३१ ) 

श्रीयुत वायू चम्पनरायजी जैन वरिस्टर एट-ला हरदोई 
सभापति, श्री भ० दि० ज॑ंन महासभा का ३६ वां अधिवेशन 
लखनऊ ने अपने व्याख्यान में जैन धर्म फो वोद्ध धम से प्राचीन 
होने के प्रमाण दिये हैं उससे उद्धत । 

( १ ) इन्सायटोपडिया में मोरुपीयन विद्वानों ने दिखाया 
है कि जैन धर्म वौद्ध धर्म से प्राचीन है और बौद्ध मत ने जैल 
धर्म से उनकी दो परिभापाएँ आश्रव व संवर लेली है अंतिम 
निशेय इन शब्दों में दिया है कि--- 

जैनी लोग इन परिभाषाओं का भाव शब्दार्थ मे सममते हैं 
और मोक्ष भाप्ति के मांग के संबंध में इन्हें व्यवह्ृत करते हैं 
( आश्रयों के सवर और निजरा से मुक्ति भ्राप्त होती है ) अब 
यह परिभाषाएँ उतनी द्वी प्राचीन हैं. जितना कि जैन धर्म है। 
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कारण की बौद्धों ने इससे अतीब साथ्थक शब्द आश्रव को ले 
लिया है । और धम के समान ही उसका व्यवहार किया है 4 
परन्तु शब्दाथ में, नहीं काण्ण की बौद्ध लोग के सूक्ष्म पुल 
नहीं मानते हैं और आत्मा की सत्ता को भी नहीं मानते हैं 
जिसमें कर्मों की आश्रव हो सके | संवर के स्थान पर वे आसा- 
चाकन्य को ज्यवहत करते हैं । अब यह प्रत्यक्ष है. कि वौद्ध घर्म 
में आश्रव का शब्दाथथ नहीं रहा | इसी कारण यह आवश्यक है 
कि यह शब्द षौद्धों में किसी अन्य धर्म से जिसमें यह यथा 
भाव में व्यवह्ृतत हो अथोत्‌ जैन धर्म से लिया गया है । वौद्ध सवर 
का भी व्यवहार करते हैं अथात्‌ शील संवर और क्रिया रूप में 
संवर का यह शब्द त्राद्षण आचायों द्वारा इस भाव में व्यवह्गत 
नहीं हुए हैं अतः विशेषतया जैन धर्म से लिये गये हैं। जहाँ 
यह अपने शब्दारथ रूप में अपने यथाथ भाव को प्रकट करते 
हैं । इस प्रकार एक ही व्याख्या से यह सिद्ध हो जाता है कि 
जैन धरम का कार्य सिद्धान्त जैना,घर्म में प्रारम्मिक और 'अखंडित 
रूप में पूने से व्यवह्॒त है और यद्द भी सिद्ध द्वोता है कि जैन 
चघमे बौद्ध धरम से प्राचीन है । 
जैन भास्करोद्य सन्‌ १९०४ ई० से उद्धृत 


०५ चित्र परिचय। 
- 5हजकूकब्रतता 


&9:---..३-२ 
( ठुस पुत्तक के प्रारम्भ में पाठक जिन सेठ साहव का चित्र 
हा देख रहे हैं उनसे दम उनका संक्षिप्त परिचय करवा 

--“ द्वेता उचित सममते हें | 

हम यहाँ पर प्रसिद्ध इतिहास वेचा श्रीमुन्सिफ देवी प्रसाद 
जी जोधपुर का संवत्‌ १९६८ का 'मेरा दौरा, शीर्षक लेख के 
अन्तर्गत का बृत्तान्त देते हैं जो सुन्शीजी ने नागरीग्रचारिणी 
सभा की मुख पत्रिका खड १ के अंक २ प्रष्ठ १७७ में लिखा है 
नह इस प्रकार है--- 

रीयां 

पीपाड़ से एक कोस पर खालसे का एक बड़ागाँव रीयां 
नामक है, इसको सेठो की रीयां मी बोलते हैं; क्‍योंकि यहाँ के 
सेठ पहिले वहुत धनवान थे । कहते हैं कि एक वार राजा मान- 
सिंहजी से किसी अंग्रेज ने पूछा था कि भारवाड़ सें कितने घर 
हैं ? तो महाराजा ने कहा था कि ढाई घर हैं--एक घर तो रीयां 
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सारा सारवाड़ है । 


ह्े० 


( ४६६ ) 


ये सेठ मोहणोत जाति के ओसवाल थें। इनमें पहिले 
रेखाजी बढ़े |सेठ थे इनके पीछे जीवनदासजी हुए, इनके 
पास लाखो रुपये सैकड़ों हज़ारों सिरे के थे। महोराज विजय- 

हू जी ने उनको नगर संठ का खिताव और एक महद्दीन तक 

फिसी आदसी को केद कर रखने का अधिकार भी दिया था। 
जीवनदास जी के पुत्र हरजीमल जी, दृरजीमल जी के रामदास 
जी, रामदास जी के हमीरमल जी और हमीरमल जी के पुत्र 
सेठ चांदमल जी हैं । 

जीवनदास जी के दूसरे पुत्र गोरधनदास जी के सोभाग- 
सल जी, सोभागमल जी के पुत्र धनरूप मल जी, कुचामण में 
थे, जिनकी गोद अब सेठ चांदमल जी के पुत्र मगनमल जी हैं । 

सेठ जीवशदास जी की छत्रोगांव के बाहर पूरव की 
तरफ पींपाड़ के रास्ते पर बहुत अच्छी वनी है। यह १६ खमो 
की है, शिखर के नीचे चारों तरफ एक लेख खुदा है जिसका 
सारांश यह है-- 

सेठ जीवणुदास मोहणोत्त के ऊपर छत्री सुत गोरधनदास 
हरजीमल कराई । नींव सम्बत्‌ १८४१६फागुन सुदी १ को दिलाई 
कलश साह सुदी १५ संचत्‌ १८४४ गुरुवार को चढ़ाया । 
, कहते हैं कि एक बेर यहाँ लवाव अमीर खाँ के डेरे हुवे थे, 
किसी पठान ने छञ्जी के कलस पर गोली चलाई तो उसमें से कुछ 
अशरफियाँ निकल पड़ी, इससे छत्नी तोड़ी गई तो और भी माल 
निकला जो नवाब ने ले लिया । फिर बहुत वर्षा वाद छत्री को 
मरम्मत सेठ चांदमल जी के पिता या दादा ने अजमेर से आकर 
ऋरा दी । इन सेठो की हवेली रीयां सें है । 


( ४६७ ) 


मारवाड़ के अन्दर ढाई घर की बावत लोग ऐसा भी कहतें 
हैं कि एक दफा महाराजा जोधपुर को धन की बड़ी आवश्यकता 
प्रड़ी, उन्होंने सुना कि मारवाड़ू के अन्द्र- रीयां वाले सेठों के 
पास अथाह द्रव्य है। महाराजा साहब ( डँटनी ) सांड पर बैठ 
कर रीयां आम में गये और अपना डेरा ग्राम बाहर बावड़ी पर 
लगाया । रीयाँवाले सेठ प्रातःकाल प्रति दिन स्नान करने को 
बिला नागा वावड़ी पर आते थे उस दिवस भी आये और स्नान 
करके जाने लगे तो उन्होंने एक पराक्रमी तेजस्वी राजपूत सरदार 
को चिन्ता से निमग्न बैठा हुवा देख कर पूछा कि आप कौन 
सरदार हैं, यहाँ किस कारण पधारे हैं, कहाँ निवास स्थान है 
ओर किधर जाने का विचार है ? राज्पूत सरदार ने कहा कि 
में एक आम का ठाकुर हूँ किसी विशेष कारण से यहाँ आया हूँ 
किन्तु कारण की सिद्धि होना बड़ो कठिन है यद्दी देख कर मुझे 
चिन्ता होती है । 

सेठ ने कह कि आप मेरे घर पर पधारिए, और सोजन 
करिए। वाद आगमत का कारण भ्री बतलाइए, भगवत् कृपा 
से उसको पूर्ण करने का भ्रयज्ञ किया जायगा क्योकि हमारे पास 
जो कुछ भी है वह सब आप लोगों का ही है। हसारा कत्तेव्य है 
कि इस समय पर आप लोगो की सहायता करें । यह श्रवण कर 
महाराजा साहब को शान्ति हुई, अत्याग्रह करने पर वे सेठ के 
झंकान पर गये, वहाँ सोजन किया, और वाद में कहा कि हसें 
राज्य के निर्मित्त इतनी रकम की जरूरट है । 

सेठ ने कहा, बहुत अच्छा, क्या बड़ी बात है, आप पघार 
जाइए में भेजता हूँ। महाराजा साहब के चले जाने पर सेट 


अत 


( ४६८ ) 


ने एक ही सिक्के के रुपयों से इतने छकड़े भर दिये की रीयां से 
लगा कर जोधपुर तक छकड़ो की कतार बंध गई । 

महाराजा साहब अतुल द्रव्य देख कर बहुत प्रसन्न हुवे 
ओर उनको सेठ की उपाधि से विभूषित किया और उनको इतना 
मान-मरतवा दिया जितना पूथे किसी को मी जोधपुर राज्य में 
न दिया गया था। उस समय से ही इनका घर ढाई घरों में 
गिना जाने लगा और रीयां गाँव अधिक प्रसिद्धि में आया । 


सेठ जीवणदांस | 


सेठ जीवणुदास जी बड़े पराक्रमी पुरुष थे। उन्होंने जोधपुर 
राज्य मेवडी ख्याति प्राप्त की थी यही नहीं किन्तु उन्होंने अपना 
दवदवा पेशवा के राज्य से भी जमाया। समस्त महाराष्ट्र और 
दूर २ तक इनका सिक्का जमा हुआ था, इनके अतुल घन, 
खतन्‍त्र और उदार विचार की प्रशंसा चहुँओर थी और उस 
समय वह ४(॥]09९9 क्रोड़पति कहे जाते थे । 

पेशवा के दरबार मे सेठ जीवनदासजी का बढ़ा मान था 
उन्होंने पेशवाओ की उस नाजुक समय में घन से सहायता की 
थी जिस समय उनके ()॥६९(५ सरदार 7५77/6 खिरज देने को 
इनकार हो गये थे,यदि सेठ जीवणदास जी धन से सहायता न 
देते और फौज को इतमिनान न दिलाते तो उनकी राजधानी पर 
फौज का पूर्ण आधिपत्य हो जाता उस समय उन्तकी दुकान 
पूने मे थी, और पेशवा राज्य की सरहद में कई स्थानों में उनकी 
शाखाएं थी, एक शाखा राजपुताने के अन्तर्गत अजमेर में 
भीथो। 


( ४६५ ) 


सेठ हपीरमल । 


सेठ हमीरमल जो की इज्तत सिन्धिया के दरबार में बहुत 
थी, इनकी बैठक द्रवार में थी और अतर पान दिया जाता था। 
सम्बत्‌ १९११ ( सन्‌ १८५४ ) में सेठ हमीरसल की महाराजा 
जोधपुर ने फिर सेठ की उपाधि प्रदान की जो सौ वर्ष पूर्व महा- 
राजा विजय सिंह जी ने सेठ जोवशदास जी को दी थी । इसके 
अतिरिक्त पालकी, खिद्दत और दचोर में बैठक का सत्तेब्रा दिया था 
जो राज्य के दिवानों को भी न दिया गया था। साथ ही मद्दाराजा 
साहव ने प्रसन्न होकर निन्न के माल या सामान की चुगी 
चिल्कुल न ली जाने तथा व्यापार के माल पर आधी चुंगी ली जाने 
की रियायतव बखशी जो आज तक चली आती है । 

अग्रेज सरकार की भी संठ हमीरमल जी ने बड़ी सेवा की 
थी इससे उनका वड़ा मान और आदर सत्कार किया जाता था, 
सन्‌ १८४६ में कर्नल सीमन एजन्ट गवर्नर जनरल वुन्देलखड 
ओर सागर ने पत्र व्यवदह्वार मे! “सेठ साहव महरवान सलामत 

शोक मुलाकात आफ” का अलकाव आदाव व्यवद्गबत किये 
जाने की सूचना दी थी जिप्तको कनल जे० सी० ब्रुक कमि- 
अर और एजेन्ट गवनेर जनरल राजपूताना ने २० फरवरी 
सन्‌ १८७१ को उसी अलकाव आदाव की जारी रखने की 
सखीकृति दी थी । 

सन्‌ १९०२ और ५५ में जब संठ हमीरमल अपने खजानों 
को देखभाल करने पन्‍जाब में गये उस समय फारयिनेन्स कमिश्नर 
पंजाब, तथा कमिश्नर जालन्धर डिविजन ने तहसीलदारों के 


( ४७० ) 


नाम हुक्स जारी किया था कि सेठ हमीरमल जी को पेशवाई 
के लिये स्टेशन पर रहे | पंजाब में उनकी इतनी इज्जत थी 
कि जब कभी थे जाते थे तहसीलदार आदि को उनकी पेशवाई 
के लिये स्टेशन पर जाना पड़ता था। 

पंज।व पर आधिपत्य' करने के लिये जब अंग्रेजी फौज 
भेजी गई थी उस समय सेठ हसीरमल जी का एजन्ट गुलावचन्द्‌ 
फौज के साथ खजानची था, फौज का कच्जा होने पर उनका 
वहाँ खजाना हो गया । 


राय सेठ चान्दमल । 


सेठ चान्द्सल जी का जन्म संचत १९०५ से हुआ था। उनके 
धीरजमलजी और चन्दुनमलजी दो भाई थे, सब खुशहाल थे 
व कारोबार अच्छी तरह से चलता था । 

सेठ चांद्सल जी अपने पिता ओर दादा के सच्दश पराक्रमी, 
साहसी, दानी, उद्ारचित्त और विचारवान थे । इनकी चमत्का- 
रिक बुद्धि, और अज्ञुभव की ख्याति चहुँओर थी छोटी अवस्था 
सें ही इन्होंने अनेक गुण घारण कर लिये थे । 

सम्वत्‌ १९२१ मे महाराजा साहब जोधपुर ने इनको 'सिठ? 
की उपाधि प्रदान की वह उपाधि पूर्व महाराजा विजयसिद जी 
ने वहां परम्परा के लिये दे दी थी। इस समय पेशावर, जाल- 
न्धर, घोधोपारपुर, काँगरा, सांसर, सागर और सुरार में 
खजाने थे। बाम्बे, जबलपुर, नरसिंगपुर मिरजापुर में सागर, 
रोहिला, दमोह, कौरी, सोरी, जालन्धर, दोशियारपुर, धर्मशाला, 
पेशावर, ग्वालियर, जोधपुर, सागर, अजमेर, भेलसा, मांसी, 


( ४७१ ) 


इन्दौर, मेनिन और आजमगढ़ मे दुकाने थी, मध्यप्रदेश में 
जमीनदारी थी । 

सन्‌ १८६८-६९ में मध्यप्रदेश और राजपूताने में अकाल 
पड़ा था। सेठ चन्द्सल जी की इजाजत से सागर दुकान के मुनीम 
ने गरीबो और निराघारों की सहायता की थी। इसके उपलक्ष्य में 
चीफ कमीक्षर ने खर्सपदक प्रदान किया था। अजमेर मे उस 
समय “चेरीटेवल श्रेन छबअः और “बूचर द्ाउस कमेटी” सबे साधा- 
रण के लाभाथ स्थापित की गई थी | कर्नेल आर. एच, कीटिनं, 
वी. सी. सी. एस. आई. ४. एजन्ट गवनर जनरल राजप्ताना 
ने इनको कमेटी का सेम्वर बनाया । इस फाम में इन्होंने बड़ी 
दिलचस्पी ली और आगरे से नाज सगवा कर अजमेर में वाजार 
भाव से सस्ता बेचा, इस कमेटी को तरफ से भूखा को अन्न 
दिया जाता था और पदोनशीन औरतो को जो बाहर नहीं 
निऋल सकती थीं उनके घर पर नाज पहुँचाया जाता था | 

सन्‌ १८७१ में अलंमेवों ने पञ्माव का दौरा किया था और 
पालनपुर फेअर मे दरवार भरा। उस समय सेठ चाँदमल जी के 
मुनीम ने सरकार की अच्छी सेवा वजाई, जिसको देख कर 
श्रीमान्‌ वाइसराय महोदय ने अपनी प्रसन्नता प्रकट की और 
मुनीम को दरबार में वेठक दी तथा सोने के कड़े (870०८।९८६४) 
इनायत किये | 

सन्‌ १८६८ मे ये म्युनिसिपल कमिश्नर बनाये गये और १८७८ 
मे इनको आनरेरी मजिस्ट्रेट दर्जा दोयम बनाया तथा सन्‌ १८७७ में 
देहली दरवार भरा था उसमें सेठ चाँदमल जी को आमन्त्रित 
किया गया था। वहाँ श्रीमान्‌ू चीफ कमिश्रर साहब व कमिभरें 
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अजमेर की सिफारश पर सेठ चाँदमल जी को श्रीमानू वायसराय 
महोदय लाडे लिटन से 'राय साहिब” का खिताव, स्वर्ंपदक 
ओर सार्टिफिकट दिया था जिस पर महाराणी विक्टोरिया का 
नाम अंकित था । सन्‌ १८७८-७९ में काबुल का युद्ध आरभ 
हुआ । पेशावर से परे लछुन्ही, कोटल, जलालाबाद और काबुल 
के खजाने के साथ जिम्मेदार आदमियो फो जाना जरूरी सममता 
गया, ऐसे नाजुक समय में सब ने किनारा काटा किन्तु सेठ 
'चॉद्सल जी के एजन्ट शिवनाथ ने अपने आदमी फोज के साथ 
भेजे और करीब करोड़ रुपये तक ज़रूरत के अनुसार खजाने 
से खर्च किये--इस सेवा से असन्न होकर छोटे लाट साहेब 
पश्ञाव ने सेठ के एजन्ट को एक दुशाला और दुपद्धा खिल्लश्रत 
सहित दिया । 

राजपूताने से सम्बत्‌ १९२५ और १९१४ से घोर दुष्काल 
पढ़े थे। इन अवसरों में आपने राजपूताने की गरीब प्रजा की 
बड़ी सद्दायता की थी । 

अजमेर की श्रजा सेठ चॉद्मल जी से बड़ी प्रसन्न थी, 
इन पर उसका पूर्ण विश्वास था, कोई भो काम हो इनको कहा 
जाएा था । एक दफा का जिक्र है कि अजमेर म्युनिसीपल्टो ने 
नया बाजार की घाट को तोड़ने की आज्ञा दे दी थी--मजदूर 
लग गये थे, कुदाली से घाट तोड़ने ही वाले थे कि वाजार के 
कुछ भलेसानुष सेठ चाँदसल जी की हवेली पर गये और 
कह्दने लगे कि घाट के टूट जाने से बाजार की रोनक बिगढ़ 
जायगी और पानी पीने की दिक्कत हो जायगी हम तो आपको 
ही सर्वेसवों सममते हैं---इसलिये आपके पास आये हैं, आपसे 
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ही यह कार्य होगा--यह श्रवण कर सेठ चाँदमल जी अपनी 
वग्घी मे वैठ कर आये और घाट तोड़ने वालो से कहने लगे--- 
“भाई आप जरा ठहरिए जब तक कि सें श्रीमान्‌ चीफ कमिश्नर 
साहब वह्ाहुर के पास जाकर लौट नआऊेँ।” ऐसा कह कर चीफ 
कमिश्नर साहब के पास गये और।इनको सच्ची हकीकत सममाइए। 
इस पर साहब बहादुर ने घाट तोड़ने के हुक्म को रद कर दिया । 

एक दफा वाबू गढ़ पहाड़ पर मुसलमानों ने कब्जा कर 
लिया, और बालाजी का सेला करना वन्द्‌ कर द्या। हिन्दू लोग 
फिर सेठ चाँदसल जी के पास गये और इस संकट से निवारण 
करने की ग्राथना की । सेठ चॉद्मल जी ने यह काम अपने हाथ 
में लिया और चहुत प्रयत्न कर वालाजी का मेला भरा दिया जो 
आज दिन भी विना रोक टोंक भरा जाता है । 

लोग कहते हैं कि जब श्रीमती भारत-सम्राज्ञी कीन मेरी 
अजमेर पधारी थीं उस समय उनका पुष्कर भी पधारना हुआ 
था । वहाँ छोटी वस्तो बाराद्गार के पास वाजार में बड़का गोल 
'ववूतरा दै--जिसके पास सोटर घूम कर निकलती है--इस 
वास्ते ऐसी आज्ञा दी गई कि चवूतरे को तोड़ डालना चाहिए । 
इस पर वहाँ के प्राह्मणों ने अनेक प्राथनाएँ की किंतु, कुछ 
ध्यान ले दिया गया। इस पर पुष्कर के त्राह्मण सेठ चॉदमल 
जो के पास आये और इनसे सब हकीकत कही । इस पर सेठ 
चॉदमल जी श्रीमान कमिश्नर साहब के पास गये और उनको 
प्तना किया कि इससे बड़ा पाप लगेगा और बद्नासी होगी-- 
कमिश्नर साहव ने आपकी वात मान ली और 'चबूतरा गिरवाने 
का विचार छोड़ दिया। जव ब्राद्यणो को यह ज्ञातहुआ तो उन्होने 
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आपको आशिवोद दिये और मद्नललकामना के लिये ईश्वर से 
आर्थना की। इसी तरह इन्होने अजमेर की जनता की समय२ पर 
अनेक सेवाएं की थी किन्तु विस्तार भय से सबको छोड़ कर 
एक दो घटनाओ का ही उछ्ेख दिह्शनाथ किया गया है । 

सेठ चाँदमल जी जैन थे किन्तु किसी धर्म से भी आपको 
हेप न था। सब धर्मों को आप इज्जत की निगाह से देखते थे, 
बुलाने पर सबके उत्सवों मे सम्मिलित होते थे और यथाशक्ति 
सब को देते भी थे । मेस्वर या पदाधिकारी बनने में भी आप 
एतराज न करते थे । 

दुयावान राजपूताने भर में आप प्रसिद्ध थे। आनासागर 
तथा फाई सागर में मछलियों का पकड़ना बन्द करा दिया था। 
दोनों तलाबो का पानी सूख जाने पर इनकी मछलियाँ बूढ़े पुष्कर 
में भिजवा दी जाती थी | आपकी तरफ से सदात्रत जारी था । 
कच्ची वालो को सीधा और पक्की वाला फो पुड़ी दी जाती थी, 
गरीब स्त्री पुरुष और बच्चो को रोजाना चना दिया जाता था, गायो 
को घास डलाया जाता था, कबूतर तोते आदि पक्षियों को अनाज 
छुड़ाया जाता था, गरीब मुसलमान रोजे रखने वालों के लिये रोजा 
खोलने के लिये रोटी बनवा कर उन्ऊे पास भ्विजवायी जाती थी। 
कहने का अथ यह है कि बिना भेदभाव सबको दिया जाता था यही 
सबब था कि कोई भी गरीब, अपाहिज स्टेशन से उत्तरते ही या 
रेल द्वी से चाँदमल जी का नाम रटता हुआ चला आता था और 
वहाँ जाने पर उसके भाग्य अनुसार मिलता ही था कोई भी 
व्यक्ति बिना कुछ लिये उनके द्वार से न लौटता था हर समय 
१०-२०-५० का जमघट जमा द्वी रहता था, और उन सब को 
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दिया हद्वी जाता था, सर्दी के मौसिम में वख्सनहीनो को फम्बल, 
रजाइएं रूई की अंगरखिए वाँटो जाती थी इस तरह मौसिम २ 
का दान दिया जाता था । 

सेठ चॉदसल जी पूर्व स्थानकवासी जैन कान्फ्रेंस के जनरल 
सेक्रेटरी थे, साधु मुनिराज के प्रति उनकी अनन्य भक्तिथी | हर 
समय उनके हवेली पर धर्मध्यान होता ही रहता था, दीक्षा 
आदि भो आपकी तरफ से होती रद्दती थी, जीव दया तथा 
झनन्‍्य खातो में सब से अधिक रकम आपकी तरफ से लिखी 
जाती थी आप जिस धार्मिक कार्य मे आगे बढ़ जाते थे उससे 
कदम कभी भी पीछे न दृटाते थे चाहे उसमें लाख रुपये भी 
क्यों न खर्च हो जावे । यह आपका खभाव था इससे हर एक 
धार्मिक कार्य में सबसे आगे आपको किया जाता था । 

कान्फ्रेंत का प्रथम अधिवेशन जो मोरवी शहर में हुआ था, 
उसके आप सभापति थे, अजमेर में कान्फ्रेंस का चतुर्थ अधि- 
वेशन हुआ उसमें अ्रधिक आप द्वी का हाथ था और आपके 
हजारो रुपये उसमे व्यय हुए थे । फान्फरेंस आफिस कुछ वर्ष 
पक आपके यहां रहा था और उसमें आप बराबर योग देते 
रहे थे जैन जनता में आपका बड़ा मान है। आप जबरदस्त नेता 
गिने जाते थे। आपकी वात का बड़ा आदर था, जो बात आप 
की जवान से निकल जाती थी लोह की लकीर सममी जाती थी | 
आप बड़े धर्मिप्ट सदाचारी थे, प्रजा और राजा दोनो मे आपकी 
इज्जत थी और सम्भान की दृष्टि से देखे जाते थे, आपके सम्बन्ध 
में बड़े बड़े ओहदेदार अंगरेजों के अच्छे २ सा्टिफिकेट दिये 
इंवेहें उनसव का उल्लेख यहाँ नहीं किया जा सकता। कैवल इतना 
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ही लिखा जा सका है कि आप सरकार केचड़े कृपापात्र थे। आप 
फा शरीर पुष्ट था, इद्धावस्था प्राप्त हो जाने पर भी आपका चेहरा 
दमकता था, निराशा आपके पास होकर फटकती द्वी न थी । 

आपकी मृत्यु सम्बत्‌ १९७१ से ६६ व्पं की अवस्था में 
हो गई। आपने अन्तिम समय में वडी रकम धसोदा खाते 
निकाली थी जिसका सदुपयोग आज भी जारी है । 


आपके देहान्त के समय पुत्र-पौत्र आदि सब थे और 
भण्डार धन-धान्य से भरपूर था सब तरह का आनन्द था । 


आपके पुत्रों के नाम घनश्याम दासजी, छगनमलजी, 
भगनसलजी ओर प्यारेलालजी हें । 

बड़े पुत्र घनश्यामदास सेठ साहब के गुजरने के कुछ समय 
घाद ही इन तीनों भाइयों से अलग हो गये थे उनकी मसृत्यु ३८ 
वर्ष की अवस्था में हुईं उनके दो पुत्र हैं । 

छगनमलजी, मगनमलजी और प्यारेलालजी-इन लोगो का 
फरोबार शामिल है इनमे छुगनमलजी बड़े अच्छे पुरुष हुए। इन्होने 
फम उम्र सें ही अपने पिता की तरह राजा और प्रजा मे अधिक 
ख्याति पैदा करली थी । गवर्नमेंट ने आपकी योग्यता देख कर 
आनरेरी मजिस्टेट बना दिया था और सन्‌ १९१६ में राय 
बहादुर के खिताब से सुशोभित किया था। धार्मिक काये मे 
आपकी अधिक बृति थी । सात वर्ष तक आप कान्फ्रेंस के आन- 
रेरी सेक्रेटरी रहे। आपने अपने खचे से हुत्नरशाला चलाई जिसमें 
लड़कों को खान पाव और हुन्ञर कला सीखने का सब साधन 
उपस्थित किया । आप भी अपने पिता की तरह अधिक दानी 
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परोपकारी और उदारचित्त थे किन्तु दु,ख के साथ लिखना 
पड़ता है कि २६ साचे सन्‌ १९२० को ३१ वर्ष की छोटी अव- 
स्थाह्द में आप इस संसार से विदा हो गये । 

आपकी मृत्यु से जैन-जनता में वड़ी कमी होगई जो 
आज तक न मिटी | जिसने एक दफा आप को देख लिया था 
वह अब भी आप का नाम स्मरण होने पर दो आंसू वहाए 
बिना गह नहीं सकता। आपका सोम्य-खसाव, हँसमुख सरल-ब्रत्ति 
और सादा मिजाज था | मगनलालजी और प्यारेलालजी अपनी 
मुश्तरक्ता (ज्वायन्ट फेमली) यानी सगनमलजी और प्यारेलालजी 
के संयुक्त कारोबार को दिन प्रतिदिन तरफी दे रहे हैं और 
वे अपने पिता और बड़े भाई के सहश सरलखभावी, उदारचित्त 
परिश्रसी, दयावान, धर्स के काय से अधिक अनुराग रखने वाले, 
और जीवदया के अनन्य भक्त हैं। आप दिन्दी अग्रेजी का 
अच्छा जान रखते हैं, आप सदाचार की मूत्ति हैं। रात दिन 
आ्राप काम में लगे रहते हैं। आप इतने लोकप्रिय हैं कि कई 
सभा सोसायटियों के अधिकारी हैं । पुष्फर गो आदि पश्ुशाला 
की अधिफ सद्दायता करते हैं. और आपका हाथ दोने से ही 
उसका अखिल कायम है, अहिंसा प्रचारक आप दी के खर्च से 
घलता है, वंगलोर मिहगला, घाटों पर जीवद्या मण्डल आदि 
में आप ने अच्छी सहायता दी है. आप के पिता के समय जिस 
क्रम से दान दिया जाता था वह क्रम आज भी जारी है वटिक 
उससे अधिक ही दिया जाता है। आप के सात्विक विचार हैं । 
आप प्रप॑चो से दूर रहते हैं, सत्य के प्रेमी हैं बड़े भाई मगनमल 
जी आनरेरी मजिस्ट्रेट है म्युनिस्िपल कमिश्नर भी रहे थे, समस्त 


(६ ४७८ ) 


'जैन समाज में आपकी वड़ी इज्जत है। स्थानकवासी कास्फ्रेन्स 
के जनरल सेक्रेटरी तथा सुखदेव सहाय जैन प्रेस के आनरेरी 
सेक्रेटरी हैं । 
ह< नें 
इस समय आपकी निम्न स्थानों पर 
हुकाने हैं । 
१--खेठ चांद्मलजी छुगनमलजी वम्बई 
२--सेठ चाद्मलली छगनमलजी वनारस 
३--सेठ चादमलजी छुगनमलजो दमोह 
४--सेठ चांद्सलजी छगनमलजी पेशाचर 
५---सेठ चांदमलजी छगनमलजी बंगलोर 
६--सेठ चांदमलजी छुगनमलजी सतपुरा 
७--सेठ हमीस्मलजी छगनमलजी मिरज़ापुर 
८--सेठ हमीस्सलजी छुगनमलजी भासी 
९--सेठ हमीरमलजी छुगनमलजी जालधर 
१०--सेठ चांद्मलजी प्यारेलालजी व्यावर 
११--सेठ रूघनाथदासजी चांदमलजी जोधपुर 
१२--सेठ चांदमनजी मगनमलजी पेशावर 
३१३--सेठ चांद्सलजी मगनमलजी भाग 
१४---सेठ चांदमलजी मगनसलजी जबलपुर 
१५---राय सेठ चांदमलजी मगनमलजी होशियारपुर 
१६--राय सेठ चांदमलजी मगनमलजी कोहट 
१७--सेठ चांदमलजी मगनमलजी बोराई 
१८--सेठ चांद्मलजी प्यारेलालजी कलकत्ता 


यदि आप जेन साहित्य की 
उत्तमोत्तम पुस्तकें पढ़ना चाहते हैं 


तो आज ही एक रुपेया 
प्रवेश फीस भेजकर 
महावीर ग्रंथ प्रकाश मंदिर 


भानपुरा ( हो० ग० ) 
के 


स्थाई ऋहक हो जाईये। 
स्थाई ग्राहकों को मन्दिर से 
प्रकाशित सच पुस्तके-- 
पोनेसूल्य पर मिलेंगी। 
हिन्दी साहित्य और जैन साहित्य की 


सब प्रकार की पुस्तक मिलने का 
पता-“महावीर अन्थ प्रकाश मन्दिर, भानपुरा । 
( दोलकर स्टेट ) 


हे हिन्दी के कुछ चुने हुए यंथ-रल रु 








सिद्धाथकुमार ( सचित्र नाटक ) १]] 
ः | सम्राट-अशोक ( सचित्र नाटक ) १॥)] 
भक्तियोग ( अध्यात्मक ) १) 
आदर्श देशभक्त ( उपन्यास ) १) 
नैतिक जीवन ( नैतिक विषयक ) १] 
४ भारत के हिन्दू-सम्राट्‌ ( ऐतिहासिक ) श॥] 
वीर कुमार छत्रसाल ( सचित्र नाटक ) १॥) 
भारत-सम्राद्‌ ( सचित्र उपाख्यान ) १) 
( * तरुण भारत ( ला० लाजपवराय कृत ) १॥) (2 
£ूं। धर्म और जातीयता ( अरविंदधोष ) ॥) . ; 
॥ चित्राह़्दा ( सचित्र नाटक ) ॥) ध्ः 
दिव्य जीवन ॥]) 
भारत दशन ( भू० लेखक लाजपतराय ) रा) < 
; इसके अतिरिक्त हिन्दी की सव भ्रकार की पुस्तक 
निम्न पतो से सगवाइये--- ५ 
शान्ति मंद्र साहित्य निकुझ् ५ 
सानपुरो भानएुरा कर 
( होलकर-राज्य ) ( होलकर-राज्य ) 2 





